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மதங்களும்‌ தரிசனங்களும்‌ 
முடிவுரை 


முன்னுரை 


தமிழ்‌ இலக்கியத்தில்‌ சமயம்‌ என்ற சொல்‌ கடவுள்‌ 
தத்துவத்தின்‌ அடிப்படையில்‌ தோன்றின மதங்களையும்‌, 
அவ்வித இயல்பு இல்லாத மதங்களையும்‌, வைதிக தரிச 
னங்களையும்‌, அவைதிக தத்துவ ஞானக்கோட்பாடுகளை 
யும்‌, குறிக்க உபயோகப்படுத்தப்‌ பெற்றிருக்கிறது. அத்து 
டன்‌ “அறுவகைச்‌ சமயம்‌”, “ஆறுசமயம்‌' என்ற ஒரு சங்கே 
தத்‌ தொடரை வெகுவாக, கவிஞர்களும்‌, ஞானிகளும்‌, 
சமயப்புலவர்களும்‌ கையாண்டு வந்திருக்கிறார்கள்‌. இத்‌ 
தொடர்‌ குறிக்கும்‌ ஆறு சமயங்கள்‌ எவை என்ற பொருள்‌ 
தான்‌ இந்நூலில்‌ ஆராய்ச்சிக்கு எடுத்துக்‌ கொண்ட 
விஷயம்‌. நான்‌ அறிந்த வரையில்‌ இப்பொருள்‌ பற்றி 
முறையான, முழுமையான ஆராய்ச்சி நடந்திருப்பதாகத்‌ 
தெரியவில்லை. சுமார்‌ நாற்பது ஆண்டுகளாக தமிழ்‌ 
இலக்கியப்‌ பயிற்சியில்‌ ஈடுபட்டிருக்கும்‌ போது இத்‌ 
தொடர்‌ பல இடங்களில்‌ வருவதைச்‌ கண்டேன்‌. இதற்‌ 
குத்‌ துல்லியமான பொருள்‌ உண்டா என்ற கேள்வி 
எழவே, அதற்கு விடை அளிக்க முயலும்போது, இவ்‌ 
ஆராய்ச்சி தொடங்ெது. 


எந்த விஷயத்தைப்‌ பற்றியும்‌ ஆராய்ந்து தெளிய 
அதை வரலாற்றுக்‌ கண்ணோட்டத்துடன்‌ அணுகுவது 
தான்‌ சீரிய முறை என்பது எனது முடிவு. பல வருடங்‌ 
களுக்கு முன்பு தமிழ்‌ சித்தர்களின்‌ கவிதையைப்‌ பற்றியும்‌ 
தத்துவத்தைப்‌ பற்றியும்‌ ஆங்கிலத்தில்‌ ஒரு நூல்‌ எழுத 
நேர்ந்தபோது இந்த உண்மையைக்‌ கண்டேன்‌. மதக்‌ 
கொள்கைகள்‌, ஞானக்‌ கருத்துக்கள்‌, கடவுளர்களைப்‌ 
பற்றியுள்ள தத்துவம்‌ ஆகியவை மனிதனின்‌ குழவிப்‌ 
பருவ முதல்‌ இன்றுவரை வளர்ந்தும்‌, விரிந்தும்‌ ட்ட. 
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கொண்டும்‌ வந்திருக்கின்றன என்பது ஒரு வரலாற்று 
உண்மை, எனினும்‌, சமயங்களைப்‌ பற்றித்‌ தேர்ந்து 
தெளிவதற்கு வரலாற்று முறை அவசியமில்லை யென்று 
சிலர்‌ கருதுகிறார்கள்‌. ஒருவன்‌ ஆன்மீக அறிவையும்‌ 
கடவுள்‌ அனுபவத்தையும்‌ தேடிக்‌ கொள்வதற்கு வரலாற்‌ 
றறிவு தேவையில்லை என்று தோன்றலாம்‌, ஆனால்‌ முன்னி 
ருந்த பெரியோர்களின்‌ வாழ்க்கைச்‌ சரித்திரத்தை சரி 
யான முறையில்‌ தெரிந்து கொண்டால்தான்‌, அது மனித 
குலத்திற்கு நல்ல வழிகாட்டியாய்‌ இருக்க முடியும்‌. 


தமிழ்‌ நாட்டைச்‌ சேர்ந்த நாயன்மார்கள்‌ ஆழ்வார்‌ 
கள்‌ பிற சமயத்‌ தலைவர்கள்‌ ஆகியோரின்‌ வாழ்க்கையைப்‌ 
பற்றித்‌ திட்டமாய்த்‌ தெரிந்துகொள்ள வரலாற்று ஆதா 
ரங்கள்‌ குறைவாகவும்‌, சில சமயங்களில்‌ முரண்பட்டும்‌ 
இருக்கின்றன. அத்துடன்‌ அவர்களுடைய பாடல்களிலும்‌, 
அவர்களைப்‌ பற்றிய நூல்களிலும்‌, பல அபூத அமானுஷ்ய 
மான சம்பவங்கள்‌ நிகழ்ந்ததாகக்‌ காணப்பெறுகின்றன. 
இவைகளை வரலாற்று உண்மைகளாகக்‌ கருத இன்றைய 
பகுத்தறிவு உலகம்‌ தயங்குகிறது. தவிரவும்‌ மேலே 
குறிப்பிட்ட நூல்களில்‌ செருகல்‌ பாடல்களும்‌, பிற்காலப்‌ 
புலவர்களின்‌ கைங்கரியமாகச்‌ சேர்ந்திருக்கின்‌ றன. இவற்‌ 
றைப்‌ பொறுக்கி ஒதுக்குவது மிகவும்‌ கஷ்டம்‌. இக்கார 
ணங்களால்‌ ஆராய்ச்சி ஓரளவு இடர்ப்படக்‌ கூடுமானாலும்‌ 
அவற்றை கூடுமான வரையிலும்‌ தவிர்க்க முயலுவது 
தான்‌ விவேகம்‌, 


இந்நூலில்‌ எடுத்துக்‌ கொண்ட பொருள்‌ முறையாக 
ஆராய்ச்சி செய்யப்‌ பெற்றிருக்கிறது: முழுமையாகச்‌ 
செய்யப்‌ பெறவில்லை, அவ்வாறு செய்தால்‌ இதை பல 
நூறு பக்கங்கள்‌ கொண்ட புத்தசமாக்க வேண்டியிருக்‌ 
கும்‌. அப்பணியை ஏற்றுக்கொள்ளும்‌ ஆற்றல்‌ படைத்த 
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வர்களுக்கு இந்நூல்‌ ஒரு கருவியாகவும்‌ முன்னோடியாக 
வும்‌ இருக்கும்‌ என்ற நம்பிக்கையில்‌ இதை வெளியிடு 
கிறேன்‌. 


கடந்த அறுபது வருடங்களாக இலக்யெப்‌ பயிற்சி 
யில்‌ ஈடுபட்டிருப்பவரும்‌, கம்பராமாயணப்‌ புலமையில்‌ 
தலை றெந்தவரும்‌ இன்றைய தமிழ்‌ எழுத்தாளர்‌ உலக 
ஜாம்பவானுமாகிய திரு. பி. ஸ்ரீ அவர்களுக்கு, நாலுக்கு 
முகவுரை எழுதியதற்கு எனது நன்றியைத்‌ தெரிவிக்க 
விரும்புகிறேன்‌. நூலின்‌ அச்சுத்‌ தாள்களை அவ்வப்போது 
கவனத்துடன்‌ திருத்திய சங்கர்‌ நகர்‌ உயர்‌ நிலைப்‌ பள்ளி 
யின்‌ மூத்த தமிழ்‌ ஆசிரியரான திரு. கு, வேங்கடாச்சாரி 
அவர்களுக்கும்‌ நான்‌ கடமைப்‌ பட்டுள்ளேன்‌. 


திருநெல்வேலி 
1—5— 19738. ஏ. வி. சுப்பிரமணிய அய்யர்‌ 


முகவுரை 
பி. ஸ்ரீ 
ஏன்‌ இந்த அறிமுகம்‌? 
நாடு அறிந்தவரை நான்‌ அறிமுகம்‌ செய்வதா? 


இரு, க. ஏ. சுப்பிரமணிய ஐயரைத்‌ தமிழ்‌ நாடு 
நன்கறியும்‌, பத்திரிகைத்‌ தொழிலிலும்‌ எழுத்துத்‌ துறை 
யிலும்‌ ஒருங்கே பேரும்‌ புகழும்‌ பெற்றுப்‌ பலர்‌ மெச்சும்‌ 
தமிழ்‌ ஆய்வுத்‌ திறனும்‌ பெற்றிருக்கிறார்‌. அனி பெசன்ட்‌ 
அம்மையின்‌ தாயக ஆட்சிக்‌ கிளர்ச்சி நடைபெற்ற 
போது கலாசாலை மாணாக்கராக இருந்தவர்‌, பள்ளிப்‌ 
படிப்பை விட்டு, பாரத நலனுக்காக உழைக்க முன்‌ வந்‌ 
தார்‌. அந்த நாள்‌ தொட்டு இன்று வரை, ஏறத்தாழ 
அரை நூற்றாண்டாக ஆங்கிலத்திலும்‌ தமிழிலும்‌ எழுதி 
தமக்கென ஒரு தனி மதிப்பை பெற்று இன்றைய எழுத்‌ 
காளர்களின்‌ முன்னணியில்‌ நிற்பவரை வாசகர்களுக்கு 
நான்‌ அறிமுகப்படுத்த வேண்டியது அவசியமா? எனினும்‌ 
நீண்டகால நண்பர்‌ வேண்டினார்‌. நானும்‌ இசைந்தேன்‌, 
எனக்கு அது ஒரு பெருமைதானே என்று. 


கவி பாரதியை நேரில்‌ அறிந்து அத்தேச பக்த மகா 
கவியுடனும்‌ நெருங்கிப்‌ பழகியிருக்கிறார்‌. இவரது 
“கவி பாரதியின்‌ நினைவுகள்‌? என்ற தமிழ்‌ நூலும்‌,, 
Tamil Studies (Second Series) என்று ஆங்கிலத்தில்‌ 
எழுதியுள்ள தமிழ்‌ ஆய்வு நூலும்‌, பாரதியார்‌ விஷயமா 
கத்‌ தொகுக்கப்‌ பெறும்‌ எந்த நூலகத்திலும்‌ இடம்‌ 
பெறத்தக்கவை. 


பத்திரிகைத்‌ தொண்டு இவரை முதலில்‌ நாடறியச்‌ 
செய்தது. ஆனால்‌ பத்திரிகை நிருபர்‌ எழுத்தாளராக 
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முடியுமா? பொழுதுபோக்காக மேற்கொண்ட இலக்கியத்‌ 
தொண்டுகள்‌, நாடறிந்த நல்ல புலவரிடையே இவருக்கு 
ஓரிடம்‌ கிடைக்கச்‌ செய்துள்ளன. ஆங்கில இலக்கியத்தை 
யும்‌ ஓர்‌ ஆயுள்‌ மாணாக்கராக அநுபவித்திருக்கிறார்‌. 
குமிழிலக்கைத்தையும்‌ அப்படியே கற்றுத்துய்த்தவர்‌. 
மேல்‌ காற்றுக்கோ. வட வாடைக்கேோ அஞ்சாது மொழி 
வெறியின்‌ றித்‌ தமிழ்த்தென்றலையும்‌ அனுபவித்திருக்கிறார்‌. 
இவர்‌ இன்றைய வளரும்‌ தமிழுக்கு அணிகளாகத்‌ “தற்‌ 


காலத்‌ தமிழ்‌ இலக்கியம்‌? “கல்வியிற்‌ பெரியவர்‌ கம்பர்‌” 


“தமிழ்‌ ஆராய்ச்சியின்‌ வளர்ச்சி, “கவி. பாரதியின்‌ நினைவு 


கள்‌? ஆகிய நூல்களை அளித்து உதவியுள்ளார்‌. ஆராய்ச்சி. 


நெறி முறை பிறழாது இந்நூல்கள்‌ திகழ்வதற்கு முக்கிய 
காரணம்‌, இவரது பண்பாடும்‌ ஆழ்ந்தகன்ற இரு 
மொழிப்‌ பயிற்சியும்‌ தேய ஒருமைப்பாட்டுணர்ச்சியு 
மாகும்‌, 

ஆங்கிலம்‌ உலகத்தைப்‌ பார்க்க ஒரு பலகணியாக- 
ஒரே பலகணியாக--நம்மில்‌ பெரும்பாலோர்க் கும்‌ 
உதவுகிறது. அப்பலகணி வாயிலாக ஆங்கிலத்திறனாய்‌ 
வாளர்கள்‌ இவருக்குக்‌ காட்டு தந்து ஆய்வுரைகளும்‌ 
அறிவுரைகளும்‌ வழங்கியிருக்கிறார்கள்‌. அவற்றையும்‌ 
நன்கு பயன்படுத்தி மனத்தராசைச்‌ செம்மையாக்கித்‌ தமி 
மிலக்கியத்தை மதிப்பிட்டிருக்கிறார்‌. புதுமுறை ஆராய்ச்சி 
யெனினும்‌, தமிழ்‌ மரபைத்‌ தழுவிப்பழைய தமிழிலக்கியத்‌ 
தையும்‌ சாரமாகத்‌ தெரிந்து, தெளிந்து இலக்கிய வளர்ச்‌ 
இயையும்‌ கண்டு காட்டியிருப்பது இந்நூலின்‌ சறப்பெனச்‌ 
கருதுகிறேன்‌. இந்தப்‌ புத்தகத்தோடு, இவர்‌ எழுதிய 
“தமிழ்‌ ஆராய்ச்சியின்‌ வளர்ச்சியையும்‌ வாூத்திருப்பவர்‌ 
கள்‌, ஆசிரியரின்‌ நுணுக்கமான ஆய்வுத்திறனைக்‌ கண்டு 
களிப்பதுடன்‌, மேலும்‌ மேலும்‌ தொடர்ந்து தமிழ்‌ 
ஆராய்ச்சி செய்வோருக்கு இவை ஓர்‌ அருமையான வழி 
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காட்டியாக உதவும்‌ என்பதையும்‌ உணர்ந்து கொண்டிருப்‌ 
பார்கள்‌. ஆங்கிலத்தில்‌ ஆசிரியர்‌ எழுதியிருக்கும்‌ “ர! 
Studies’ First Series and Second Series, என்ற பாகங்‌ 
கள்‌ தமிழ்‌ தெரியாதவர்களுக்கும்‌ தமிழ்ச்‌ செல்வத்தின்‌ 
சிறப்பையும்‌, ஆசிரியரின்‌ தமிழாராய்ச்‌சித்‌ திறனையும்‌ 
ஒருங்கு உணர்த்துவன என்பதில்‌ ஐயமில்லை. இவற்றை 
யும்‌ “பண்டைத்‌ தமிழ்நாடு” என்ற நூலையும்‌ படித்த 
பிறகு, “சடகோபன்‌ தண்டமிழ்‌ நூல்‌ வாழ அடியார்கள்‌ 
வாழவேண்டும்‌” என்று வைணவன்‌ வாழ்த்துவது போல, 
தமிழாராய்ச்சி வாழ, &. 7, சுப்பிரமணிய ஐயர்‌ நீடு 
வாழ்க என்று வாழ்த்தத்‌ தோன்றியது. ஆனால்‌ இது 
நான்‌ சொந்தமாகக்‌ கூறுவதாகாதே என்று விரைவில்‌ 
கண்டுபிடித்தேன்‌, ஆம்‌. இக்‌ கருத்து மதிப்பிற்குரிய 
செந்தமிழ்ச்‌ செல்வர்‌ உயர்திரு. தெ. பொ. மீனாட்சி 
சுந்தரனார்‌, “பண்டைத்‌ தமிழ்‌ நாடு” என்ற புத்தகத்திற்‌ 
குத்‌ தாம்‌ எழுதிய முன்னுரையிலேயே கூறியிருப்பது 
தான்‌. தமிழாராய்ச்சி உலகில்‌ நேர்மையும்‌ நடுநிலைமை 
யும்‌ அபூர்வச்‌ சரக்காக விட்டதால்‌, ஆராய்ச்சிப்‌ பேரறி 
ஞர்‌ வையாபுரிப்‌ பிள்ளைக்குப்பின்‌, சுட்டிக்காட்டத்தக்க 
ஆராய்ச்சியாளர்கள்‌ மிகச்‌ இலரே ஆவர்‌ என்று நான்‌ 
அடிக்கடி கூறுவதுண்டு. ஏற்கெனவே ஒரு ஸ்ரீலங்காப்‌ 
பேராசிரியர்‌ இந்த என்‌ உணர்வையையும்‌ கூடத்‌ தம்‌ 
உணர்வினால்‌ உணர்ந்து கொண்டிருக்கிறார்‌. 


ஆசிரியர்‌ கம்பனைப்‌ பற்றியும்‌ பாரதியாரைப்‌ பற்றி 
யும்‌, தமிழ்ச்‌ சித்தர்களைப்‌ பற்றியும்‌ மூன்று நூல்கள்‌ எழுதி 
யிருக்கிறார்‌. சித்தர்களைப்‌ பற்றிய நூல்‌ ஆங்கிலத்தில்‌ 
எழுதப்பட்டுள்ளது. கம்பனைப்‌ பற்றிய இவர்‌ நூலை 
வையாபுரிப்‌ பிள்ளையே பாராட்டியுள்ளார்‌. அவரைத்‌ 
தொழுது ஆராய்ச்சி நெறியில்‌ பின்‌ செல்லும்‌ நான்‌ 
அதற்குமேல்‌ ஒன்றும்‌ சொல்வதற்கில்லை, நூலை ஏற்‌ 
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கெனவே பாராட்டியுள்ளேன்‌. சித்தர்களைப்‌ பற்றிக்‌ கருத்‌ 
துக்களைத்‌ தெரிவிக்க எனக்குத்‌ தகுதியில்லை. A. V. 5. 
ஐயர்‌ உழைப்பின்‌ அவதாரமானதால்‌ சித்தர்களையும்‌ 
அறிமுகம்‌ செய்து கொண்டிருக்கிறார்‌. 

இவ்வளவு திறமையும்‌, துணிவும்‌, தகுதியும்‌ 
வாய்த்த ஆசிரியர்‌ அறுவகைச்சமயங்களைப்‌ பற்றித்தமிழர்‌ 
உள்ளங்களில்‌ ஏற்பட்டிருக்கும்‌ குழப்பத்தை ஒருவாறு 
தெளிவிப்பார்‌ என்ற நம்பிக்கையில்‌ இப்புத்தகத்திற்கு 
ஓர்‌ அணிந்துரை வரைய இசைந்தேன்‌. சாதாரணமாக 
சைவம்‌, வைணவம்‌, சக்தி மதம்‌, கதிரவன்‌ வழிபாடு, 
முருகன்‌ வழிபாடு, கணபதி வழிபாடு என்பவையே அறு, 
வகைச்‌ சமயங்கள்‌ எனக்‌ கூறுவதுண்டு. சங்க காலத்தில்‌ 
கணபதி வழிபாடு தோன்‌ றியிருக்கவில்லை. ஆகவே ஐந்து 
சமயங்களே இருந்திருக்கக்கூடும்‌. சமயம்‌, மதம்‌ என்ற 
சொற்களோ அறுவகைச்‌ சமயம்‌ போன்ற சொற்றொ 
டரோ சங்க நூல்களில்‌ தென்படவில்லை என்பதை ஆசிரி 
யர்‌ குறிப்பிடுகிறார்‌. அக்காலத்‌ தமிழர்கள்‌ பிற்காலத்தவர்‌ 
களைப்போல்‌ சமயச்‌ சார்புள்ள வாழ்க்கை நடத்தவில்லை. 

சமயம்‌, மதம்‌ என்ற சொற்களின்‌ தோற்றம்‌ 
குறித்த கருத்துகளும்‌ இந்நூல்‌ முகப்பில்‌ இடம்‌ பெற்‌ 
றுள்ளன. மதம்‌ என்ற வட சொல்லுக்கு எண்ணம்‌ என்று 
பொருள்‌. ஒரு பெரிய குழுவினரின்‌ திண்மையான 
கொள்கையே மதம்‌ ஆகிறது. மதங்கள்‌ நமது நாட்டில்‌ 
வேதங்களோடு இணக்கியும்‌, பிணங்கியும்‌ வளர்ந்து 
வந்தன. அவற்றை முறையே வைதிக மதங்கள்‌ என்றும்‌, 
வேதத்திற்குப்‌ புறம்பானவைகள்‌ என்றும்‌ இரு பெரும்‌ 
பிரிவுகளில்‌ அடக்கிக்‌ கூறலாம்‌. சைவம்‌, வைணவம்‌ 
முதலிய ஆறு சமயங்களும்‌ வைதிக சமயங்கள்‌. இச்சமயங்‌ 
களை எல்லாம்‌ ஆதி சங்கரர்‌ ஒப்புக்கொண்டு நிலைபெறச்‌ 
செய்தார்‌ என்பது பலர்‌ நம்பிக்கை. வடமொழியில்‌ ஆறு 
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சமயம்‌, ஷண்மதம்‌ எனப்படும்‌. ஆறு சமயங்களைச்‌ சங்கரர்‌ 
ஆதரித்தார்‌ என்றால்‌ அவற்றைக்‌ கண்டித்தார்‌ மறந்தும்‌ 
புறம்‌ தொழாத நாமாநுசர்‌. ஆனால்‌ மேற்சொன்ன அறு 
சமயங்களில்‌ வைணவமும்‌ ஓன்றாக இருப்பதால்‌ 
அத்தகைய அறுவகைச்‌ சமயத்தை ராமாநுஜர்‌ 
கண்டிப்பதாகக்‌ கருத முடியாது. “அறு ௪ மயச்‌ 
செடிதனை அடியறுத்தான்‌ வாழியே? என்று 
ராமாநுஜரை மணவாள மாமுனிகள்‌ குறிப்பிடுகிறார்‌. 
அவை சார்வாகம்‌, சமணம்‌, சாக்கியம்‌ (பெளத்தம்‌) 
சாங்கியம்‌, கணாதவாதம்‌, பாசுபதம்‌, (ஒரு வகைச்‌ 
சைவம்‌) என்பவை. இவற்றுள்‌ சார்வாகம்‌, சமணம்‌, 
பெளத்தம்‌ என்பவை அவைதிகமான புறச்சமயங்கள்‌ 
என்பது வெளிப்படை. சாங்கியமும்‌ கணாதவாதமும்‌ ஆறு 
தரிசனங்களைச்‌ சேர்ந்தவை. அவை ராமாநுஜர்‌ காலத்‌ 
தில்‌ பண்டிதர்களிடையே காணப்பட்டன போலும்‌. 


நம்மாழ்வாரும்‌ அறுவகைச்‌ சமயங்களைக்‌ குறிப்பிடு 
கிறார்‌; ஆனால்‌ அவற்றை அவரது சமரச மனப்பான்மை 
கண்டிப்பதாகத்தோன்‌ றவில்லை. வணங்கும்‌ துறைகளும்‌, 
பிணங்கும்‌ சமயங்களும்‌ பல பல என்று அவர்‌ கூறுவதால்‌ 
அறு சமயங்களுக்கு மேற்பட்ட மதக்கொள்கைகளையும்‌ 
அவர்‌ குறிப்பிடுவதாக ஊஃகிப்பது தவறாகாது. எல்லா 
மதங்களும்‌, தம்‌ இஷ்ட தெய்வமான திருமாலின்‌ அரு 
ளால்‌ மதிவிகற்பங்களுக்குத்‌ தக்கவாறு தோன்றி உருவாகி 
யுள்ளன என்றே அவர்‌ கருதுவதாக இன்றைய ஆய்வா 
ளர்‌ முடிவு கட்டுவர்‌, ஆனால்‌ இக்கொள்கை வைதிக 
£ வைணவர்களுக்கு உடன்பாடல்ல. வேதகாலந்தொட்டு, 
எட்டாம்‌ நூற்றாண்டின்‌ பிற்பகுதியிலும்‌, ஒன்பதாம்‌ 
நாற்றாண்டின்‌ முற்பகுதியிலும்‌ வாழ்ந்த சங்கரர்‌ காலம்‌ 
வரை இந்துசமய ஞானம்‌, சமரசப்பெரும்‌ பாதையில்‌ 
பெருமித நடைபோட்டு வந்ததெனக்‌ கருதுவதே இன்‌ 
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றைய ஆராய்ச்சியாளர்‌ மனப்பான்மை. இந்தச்‌ சமரச 
உணர்வு ஏறத்தாழ அக்காலத்தில்‌ வாழ்ந்த தம்மாம்‌ 
வாருக்கும்‌ உரியதுதான்‌. அதற்குப்‌ பின்புதான்‌ 
வைதிக சமயங்களுக்கிடையே பூசல்‌, போட்டிகள்‌ ஏற்பட்‌ 
டிருக்க வேண்டும்‌. இத்தகைய காலம்தான்‌ ராமாநுஜர்‌ 
வாழ்ந்த காலம்‌. 


அறுவகைச்‌ சமயங்குறித்து வைணவ அறிஞர்களின்‌ 
கருத்துக்களும்‌ இந்நூலில்‌ விவரமாக ஆராயப்பட்டுள்‌ 
ளன. ஆழ்வார்களின்‌ வரிசையில்‌ திருமழிசை ஆம்வாரே 
முதலில்‌ அறுவகைச்‌ சமயங்களைக்‌ குறிப்பிடுகிறார்‌. 
அவர்‌ வாக்கிலிருந்து ஆறு சமயங்கள்‌ எவை என்பது 
புலப்படவில்லை. சமணம்‌, பெளத்தம்‌, சைவம்‌ ஆயை 
மூன்று சமயங்களை மட்டும்‌ தெளிவாகச்‌ குறிப்பிடுகிறார்‌. 
குருபரம்பரைக்‌ கதைகளிலிருந்து திட்டமாகத்‌ திரும 
மிசை குறிப்பிடும்‌ அறுவகைச்‌ சமயங்களைக்‌ கண்டுபிடிக்க 
முடியாது. நம்மாழ்வாரின்‌ சமரசத்தை இந்த ஆசிரியர்‌, 
வைதிகர்களோடு முரண்பட்டு, வற்புறுத்தியிருப்பது 
இவரது ஆராய்ச்சி நேர்மையும்‌. துணிவையும்‌ புலப்படுத்‌ 
துவதே . 


சைவர்கள்‌ அறுவகைச்‌ சமயத்தைப்‌ பற்றிக்‌ கூறுவ 
தையும்‌, ஆசிரியர்‌ நன்காய்ந்து முடிவுகட்டியுள்ளார்‌. 
பொதுவாகச்‌ “சமய நூல்களில்‌ அறுவகைச்‌ சமயம்‌” என்ற 
பகுதி வாசகர்களின்‌ கவனத்‌ இற்கு உரியது. 
இதற்குப்‌ பீடிகையாகச்‌ “சமய நூல்களில்‌ அறுவகைச்‌ 
சமயம்‌” என்ற மூன்றாம்‌ பகுதியும்‌ இரண்டாம்‌ பகுதியும்‌ 
உருவாகியுள்ளன. ஏழாம்‌ பகுதி :அறுவகைச்‌ சமயமும்‌ 
பிற்காலச்‌ சமயக்கணக்கர்களும்‌. பிறகு அறுவகைச்‌ சமயத்‌ 
தொடரின்‌ பிற்கால ஆட்சி ஆராயப்படுகிறது. சமரச 
ஞானியென்று வைதிகர்‌, அவைதிகர்‌ அனைவரும்‌ பெரும்‌ 
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பாலும்‌ ஒப்புக்கொள்ளும்‌ தாயுமானவரைப்‌ பற்றி ஆசிரி 
யார்‌ வெளியிட்டிருக்கும்‌ கருத்து அதிமுக்கியமானது. 
தாயுமானவரின்‌ சமரசம்‌ இராமலிங்க அடிகளுக்கு வழி 
காட்டியதுடன்‌ இராமகிருஷ்ண பரமஹம்ஸரின்‌ உலகம்‌ 
போற்றும்‌ சமரசப்‌ பெருங்‌ கொள்கைகளையும்‌ நமக்கு 
நினைவூட்டுகிறது. 


பண்டிதர்கள்‌ ஒரே குழப்பமும்‌, இருட்டடிப்புமாகச்‌ 
செய்திருக்கும்‌ . அறுவகைச்‌ சமயம்‌: பற்றிய கருத்துல 
இல்‌ அந்த அடர்ந்த இருளூடு ஒளிகாட்டி நெறிகாட்டும்‌ 
ஒரு கைவிளக்காக திரு. ஏ. வி. சுப்பிரமணிய ஐயரின்‌ 
“தமிழ்‌ இலக்கியத்தில்‌ அறுவகைச்‌ சமயம்‌” என்னும்‌ இத்‌ 
இருநால்‌ உதவக்கூடியது என்பது என்‌ அபிப்ராயம்‌. 
“இருளே உலகத்து இயற்கை- இருளகற்றும்‌ 
கைவிளக்கே கற்ற அறிவுடைமை? 
ஆன்றோர்‌ வாக்கு இப்போது என்‌ நினைவிற்கு 
வருகிறது. கைவிளக்குத்தான்‌; ஆனால்‌ இருளில்‌ உழல்‌ 
வோர்க்கு இது ஒரு வரப்பிரசாதம்‌ அல்லவா? 

இப்புத்தகத்தைத்‌ தமிழ்‌ நாட்டிலுள்ள சிந்தனையா 
ளர்கள்‌ ஒறு ௫4574 வரவேற்பர்‌ என்று நம்புகிறேன்‌. 


தமிழ்‌ இலக்கியத்தில்‌ 
அறுவகைச்‌ சமயம்‌ 


1. சங்க காலம்‌ 


சுமார்‌ கி. பி, ஆறாவது நூற்றாண்டுக்குப்‌ பின்‌ 
தோன்றிய தமிழ்‌ இலக்கியத்திலும்‌, சைவத்‌ இருமுறை 
களிலும்‌, வைணவ நாலாயிரத்திவ்வியப்‌ பிரபந்தத்திலும்‌, 
அவற்றிற்குப்பின்‌ தோன்றிய நூல்களிலும்‌, அறுவகைச்‌ 
சமயம்‌ அல்லது ஆறு சமயம்‌ என்ற சொற்றொடர்‌ பல 
. இடங்களில்‌ கரணப்பெறுகிறது, நூலாசிரியர்கள்‌ இச்‌ 
சொற்றொடரால்‌ எந்தெந்த சுமயங்களைக்‌ குறிப்பிட்ட 
ருக்கிழுர்கள்‌ என்பது தெளிவாயில்லை, பின்‌ தோன்றிய 
உரையாசிரியர்களோ சமயப்‌ புலவர்களோ இதற்கு முறை 
யான விளக்கம்‌ கொடுத்திருப்பதாகவும்‌ தெரியவில்லை. 
ஒவ்வொரு காலத்திலிருந்த புலவர்களால்‌, இந்தத்தொடர்‌ 
என்ன பொருளில்‌ கையாளப்‌ பெற்றிருக்கிறது அல்லது 
கையாளப்‌ பெற்றிருக்கலாம்‌ என்பதைச்‌ சுருக்கமாக, 
ஆனால்‌ போதிய சான்றுகளுடன்‌, ஆராய்ந்து முடிவுகட்டு 
வதே இந்‌ நூலின்‌ நோக்கம்‌, அது இலக்கிய ஆராய்ச்சித்‌ 
துறையையே பெரும்பாலும்‌ சேர்ந்திருப்பினும்‌, பொருள்‌ 
சமயமானதால்‌ அதைப்பற்றிய விஷயங்களும்‌, நடுவு 
நிலைமையிலிருந்து வரலாற்றுக்‌ கண்ணோட்டத்துடன்‌ 
அணுகி ஆராயப்பெறும்‌ . 
அகுற்கு முன்னர்‌ இரண்டு விஷயங்களைக்‌ குறிப்பிட்டு 
விளக்க வேண்டும்‌. சமயம்‌ அல்லது மதம்‌ என்ற சொல்‌) 
சங்க கால நூல்கள்‌ என்று பொதுவாகக்‌ கருதப்பெறும்‌ 
எட்டுத்‌ தொகையிலாவது, பத்துப்‌ பாட்டிலாவது, அவற்‌. 
றிற்கு ஓக்க அல்லது சிறிது அதிகமான பழமை வாய்ந்த | 
தனிப்பெரும்‌ இலக்கணமாகிய தொல்காப்பியத்திலாவது, ' 
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இலக்கிய ஓகரமாகிய திருக்குறளிலாவது காணப்பெற 


வில்லை. இது சற்று விந்தையாகவே இருக்கிறது. ஏனென்‌ . 


ஜூல்‌, தமிழ்‌ நாட்டில்‌, அதன்‌ பழங்குடி மக்களின்‌ கொற் 
றவை, நடுகல்‌, வேலன்‌ வெறியாட்டம்‌ போன்ற வழி 
பாடுகளுக்கிடையே, சைவம்‌, வைணவம்‌, சமணம்‌, 
பெளத்தம்‌ ஆகிய சமயங்கள்‌ கிறித்து சகத்திற்கு இரண்டு 
மூன்று நூற்றாண்டுகளுக்கு முன்னரே பரவியிருந்தன 
என்பது தெளிந்த வரலாற்று உண்மை. 
தொல்காப்பியர்‌ தஇணைகளுக்கு முதற்‌ பொருளை 
விளக்கும்‌ 
மாயோன்‌ மேய காடுறை உலகமும்‌ 
சேயோன்‌ மேய மைவரை உலகமும்‌ 
வேந்தன்‌ மேய தீம்புனல்‌ உலகமும்‌ 
வருணன்‌ மேய பெருமணல்‌ உலகமும்‌ 
முல்லை, குறிஞ்சி, மருதம்‌, நெய்தல்‌ எனச்‌ 
சொல்லிய முறையாற்‌ சொல்லவும்‌ படுமே 
தொல்‌-—பொருள்‌-—5 
என்ற சூத்திரத்தில்‌ அக்காலத்தில்‌ வணங்கப்‌ பெற்ற 
தெய்வங்களைப்‌ பற்றிய செய்தியைச்‌ சொல்லியிருக்கிறார்‌. 
திருமாலின்‌ அவதாரமாகிய கண்ணன்‌ என்ற மாயோன்‌, 
முருகன்‌, இந்திரன்‌, வருணன்‌ ஆகியோரின்‌ வழிபாடு 
இருந்திருக்கிறது. “சேயோன்‌” என்று கூறப்‌ பெற்றிருப்ப 
தால்‌ அவன்‌ தந்தையாகிய “முக்கண்ணன்‌” என்ற சிவபெரு 
மானைப்‌ பற்றிய அறிவும்‌ அவர்‌ வழிபாடும்‌ இருந்திருக்க 
வேண்டும்‌. இத்‌ தெய்வங்கள்‌ எல்லாம்‌ வைதிக இந்து 
சமயத்தைச்‌ சேர்ந்த கடவுள்கள்‌ என்பது வெளிப்படை, 
தமிழ்‌ நாட்டின்‌ பண்டைக்கால சமய நிலையைத்‌ 
தெளிவாகக்‌ காட்ட மாங்குடி மருதனாரின்‌ மதுரைக்‌ 
காஞ்சியில்‌ வரும்‌ இப்பகுதி மிகச்‌ சிறந்த சான்றாக 
அமைந்திருக்கிறது. 
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நீரும்‌ நிலனும்‌ தீயும்‌ வளியும்‌ 

மாக விசும்போடு ஐந்து உடன்‌ இயற்றிய 

மழுவாள்‌ நெடியோன்‌ தலைவன்‌ஆக, 

மாசு அற விளங்கிய யாக்கையர்‌, சூழ்சுடர்‌ 

வாடாப்‌ பூவின்‌ இமையா நாட்டத்து, 

நாற்ற உணவின்‌, உருகெழு பெரியோர்க்கு, 

மாற்று அருமரபின்‌ உயர்‌ பலி கொடுமார்‌, 

அந்தி விழவில்‌ தூரியம்‌ கறங்க-- 

திண்கதிர்‌ மதாணி, ஒண்குறு மாக்களை, 

ஒம்பினர்த்‌ தழீஇ தாம்‌ புணர்த்து முயங்கி, 

தாது அணி தாமரைப்போது பிடித்தாங்கு, 

தாமும்‌ அவரும்‌ ஓராங்கு விளங்கக்‌ 

காமர்‌ கவினியபேர்‌ இளம்‌ பெண்டிர்‌, 

பூவினர்‌, புகையினர்‌, தொழுவளர்‌, பழிச்சிச்‌ 

சிறந்து புறங்காக்கும்‌ கடவுட்‌ பள்ளியும்‌-- 
சிறந்த வேதம்‌ விளங்கப்பாடி., 

விழுச்‌ சீர்‌ எய்திய ஒழுக்கமொடு புணர்த்து, 

நிலம்‌ அமர்‌ வையத்து ஒரு தாம்‌ஆகி, 

உயர்‌ நிலை உலகம்‌ இவண்‌ நின்று எய்தும்‌ 

அறநெறி பிழையா அன்புடை நெஞ்சின்‌, 

பெரியோர்‌ மே எய்‌ இனிதின்‌ உறையும்‌ 

குன்று குயின்றன்ன அந்தணர்‌ பள்ளியும்‌ 

வண்டு படப்பழுதிய தேன்‌ ஆர்‌ தோற்றத்துப்‌ 

பூவும்‌ புகையும்‌ சாவகர்‌ பழிச்ச, 

சென்ற காலமும்‌, வரூஉம்‌ அமயமும்‌ 

இன்று இவண்‌ தோன்றிய ஒழுக்கமொடு நன்கு உணர்ந்து, 

வானமும்‌ நிலனும்‌ தாம்‌ முழுது உணரும்‌, 

சான்ற கொள்கை, சாயா யாக்கை, 

ஆன்று அடங்கு அறிஞர்‌ செறிந்தனர்‌, நோன்மார்‌, 

கல்‌ பொளிந்தன்ன இட்டி வாய்க்‌ கரண்டைப்‌ 

பல்‌ புரிச்சிமிலி நாற்றி, நல்குவர, 

கயம்‌ கண்டன்ன வயங்குடைநகரத்து, 

செம்பு இயன்றன்ன செஞ்சுவர்‌ புனைந்து 
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நோக்கு விச தவிர்ப்ப மேக்கு உயர்ந்து, ஓங்கி, 
இரும்பூது சான்ற நறும்பூஞ்‌ சேக்கையும்‌-- 
குன்று பல குழீஇப்பொலிவன தோன்ற 

பத்துப்‌ பாட்டு. மதுரைக்காஞ்சி - 458-488 


மதுரையில்‌ நிறுவப்‌ பெற்றிருந்த கோவில்களும்‌, 
சமயப்‌ பள்ளிகளும்‌, அவற்றில்‌ நடைபெற்ற வழிபாடு 
களும்‌ மேலே வரையப்‌ பெற்றிருக்கின்றன. “மழுவாள்‌ 
நெடியோன்‌ தலைவன்‌ ஆக? என்பதற்கு “பஞ்ச பூதங்‌ 
களையும்‌ சேரப்படைத்த மழுவாகிய வாளையுடைய 
பெரியோன்‌ ஏனையோரின்‌ முதல்வனாகக்‌ கொண்டு என்‌ 
றும்‌, “சூழ்சகடர்‌ வாடா பூவின்‌ இமையா நாட்டத்து உரு 
கெழு பெரியோர்க்கு” என்பதற்கு “தெய்வத்‌ தன்மையாற்‌ 
சூழ்ந்த ஒளியினையுடைய வாடாத பூக்களையும்‌ இதழ்‌ குவி 
யாத கண்ணிகளையும்‌ அவியாகிய உணவினையுமுடைய 
அச்சம்‌ பொருந்திய மாயோன்‌, முருகன்‌ முதலாய தெய்‌ 
வங்கட்கு” என்றும்‌ பொருள்‌ கூறியிருக்கிறார்‌ நச்சினார்க்‌ 
கினியர்‌. பத்துப்‌ பாட்டின்‌ பதிப்பாசிரியராயெ தமிழ்ப்‌ 
பெரும்‌ புலவர்‌ டாக்டர்‌ ௨. வே. சாமிநாதய்யர்‌ “மழுவாள்‌ 
நெடியோன்‌” என்பது சிவபெருமானைக்‌ குறிக்கும்‌ என்கி 
றார்‌. ஆகவே பண்டைக்‌ காலத்தில்‌ மதுரையில்‌ கோவில்‌ 
களில்‌ சிவபெருமானுக்கும்‌, வைதிக சமய பிற தெய்வங்‌ 
களுக்கும்‌ பூசைகள்‌ நடந்தன என்றும்‌, அதேபோல 
பெளத்தப்‌ பள்ளிகளிலும்‌, அந்தணர்‌ பள்ளிகளிலும்‌ 
(வேத பாடசாலைகள்‌), அமணப்‌ பள்ளிகளிலும்‌ பூக்களா 
லும்‌, தீபங்களாலும்‌ வழிபாடுகள்‌ நிகழ்ந்தன என்றும்‌ 
புலனாகின்றன. இந்து சமயத்திற்கு அடிப்படையாயுள்ள 
வேதங்களைப்பற்றிய அறிவும்‌ ஓரளவு பரவியிருந்தது 
என்பது “சிறந்த வேதம்‌ விளங்கப்‌ பாடிய அந்தணர்பள்ளி 
என்ற குறிப்பிலிருந்தும்‌ “நர அல்‌ வேத நெறிதிரியினும்‌”?* 


1புறநானூறு- சேரமான்‌ பெருஞ்சோற்று உதியஞ்‌ சேரலாதனை முரஞ்சியூர்‌ 
முடிநாகராயர்‌ பாடியது (2-18) 


ஆர்‌ HE பபண்‌ 
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என்ற மிகப்‌ பழைய புறப்பாட்டுத்‌ தொடரிலிருந்தும்‌ 
தெரிகிறது. வேதம்‌ ஓதிய அந்தணர்களைப்‌ பற்றியும்‌, 
பெளத்த, அமணப்‌ பள்ளிகளிலிருந்த துறவிகளைப்‌ 
பற்றியும்‌ மாங்குடி மருதனார்‌ வியந்து பாராட்டிப்‌ 
பாடியிருப்பது கவனிக்கத்தக்கது. அச்காலத்தில்‌ தமிழ்‌ 
நாட்டில்‌ சமயப்‌ பூசல்கள்‌ இருந்ததில்லை. என்றும்‌ பல 
சமயங்களைச்‌ சேர்ந்தவர்கள்‌ ஒருவரை யொருவர்‌ நேசித்து 
சமரச மனப்பான்மையுடன்‌ வாழ்ந்தார்கள்‌ என்றும்‌ நாம்‌ 
ஊகிக்கலாம்‌. 


முக்கண்ணன்‌, முருகன்‌, திருமால்‌, கண்ணன்‌, பல 
ராமன்‌ போன்ற தெய்வங்களைப்‌ பற்றிய புராணக்கதை 
களும்‌, அத்தெய்வங்களின்‌ அருளும்‌ வலிமையும்‌ குறிப்பு 
களாகவும்‌ உவமைப்‌ பொருளாகவும்‌ கவிஞர்களால்‌ எடுத்‌ 
ய்‌ பெற்றிருக்கின்றன. உவமைக்காக வரையப்‌ 
பெற்ற இந்தப்‌ பகுதிகள்‌ சிறப்புற்று விளங்குகின்றன. 

ஓங்குமலைப்‌ பெருவில்‌ பாம்பு ஞாண்‌ கொளீஇ, 

ஒரு கணைகொண்டு மூ எயில்‌ உடற்றி, 

பெரு விறல்‌ அமரர்க்கு வென்றி தந்த 

கறைமிடற்று அண்ணல்‌ காமர்‌ சென்னிப்‌ 

பிறைநுதல்‌ விளங்கும்‌ ஒரு கண்‌ போல” 

புறம்‌-—55. (1-5) 

ஏற்றுவலன்‌ உயரிய எரிமருள்‌ அவிர்‌ சடை, 

மாற்று அருங்கணிச்சி, மணிமிடற்றேனும்‌; 

கடல்‌ வளர்‌ புரிவளை புரையும்‌ மேனி, 

லு வெற்நாஞ்சில்‌, பனைக்கொடியோனும்‌; 

மண்ணுறு திருமணி புரையும்‌ மேனி, 

விண்‌ உயர்‌ புட்கொடி, விறல்‌ வெய்யோனும்‌, 

மணிமயில்‌ உயரிய மாரு வென்றி, 

பிணிமுக ஊர்தி, ஒண்செய்யோனும்‌--என 

ஞாலம்‌ காக்கும்‌ கால முன்‌ பின்‌, 

தோலா நல்‌ இசை, நால்வருள்ளும்‌, 
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கூற்று ஒத்தீயே, மாற்று அருஞ்சீற்றம்‌; 
வலி ஒத்தீயே, வாலியோனை; 
புகழ்‌ ஒத்தீயே, இகழுநர்‌ அடுநனை ; 
முருகு ஒத்தீயே, முன்னியது முடித்தலின்‌ 
புறம்‌--56(1--14) 
முதற்‌ பாட்டில்‌ மருதன்‌ இளநாகனார்‌, சிவபெருமான்‌ 
முப்புரம்‌ எரிதததையும்‌, பாற்கடல்‌ கடைந்ததில்‌ தோன்‌ 
ஜின விடந்தனை அருந்தி தொண்டையில்‌ நிறுத்திக்கொண் 
உதையும்‌ தலையில்‌ சந்திரனைத்‌ தரித்ததையும்‌ குறிப்பிடு 
கிறார்‌. அடுத்த பாட்டில்‌ நக்கீரனார்‌ பாண்டியன்‌ இலவத்தி 
கைப்‌ பள்ளி துஞ்சிய நன்மாறனைப்‌ புகழ சிவபெருமானை 
யும்‌, பலராமனையும்‌, இருமாலையும்‌, முருகனையும்‌ உவமைப்‌ 
பொருளாகக்‌ கையாள்கிறார்‌. இவ்‌ இரு புலவர்களும்‌, 
சைவ, வைணவ சமயங்களைப்‌ பற்றியும்‌, அவை பரம்‌ 
பொருளாகக்‌ கொண்டு போற்றும்‌ முக்கண்ணன்‌, இரு 
மால்‌ ஆகிய தெய்வங்களைப்பற்றிய அறிவைப்‌ பெற்று 
புராணச்‌ செய்திகளையும்‌ தெரிந்திருந்தார்கள்‌ என்று 
சொல்லவும்‌ வேண்டுமோ? 
இரண்டாவதாக இந்த சமயங்களின்‌ வியாபகமும்‌ 
வலிமையும்‌ பெருகிக்‌ கொண்டே வந்த போதிலும்‌ 
அவை பரம்‌ பொருளாகப்‌ போற்றும்‌ தெய்வங்களைப்‌ 
பற்றிய தோத்திரப்‌ பாடல்கள்‌ சங்க காலத்தில்‌ அருகியே 
காணப்‌ பெறுகின்றன. இதிலிருந்து பண்டைக்‌ காலத்தில்‌ 
சமயங்கள்‌ இயங்கி சமுதாயத்தைச்‌ செம்மைப்‌ படுத்திய 
போதிலும்‌ அவை மக்களின்‌ வாழ்வு முழுவதிலும்‌ கனி 
யாட்‌ செலுத்தவில்லை என்று கருதலாம்‌. இருந்த 
பாடல்கள்‌, எத்தனையோ நூல்களைப்போல்‌, மறைந்திருக்‌ 
கலாம்‌; வேறு சிலவற்றை பொருள்‌ இலக்கண வரம்புக்‌ 
குள்‌ இல்லை என்று புலவர்கள்‌ தொகுக்காமல்‌ விட்டிருக்‌ 
கலாம்‌; நிச்சயமாய்‌ ஒன்றும்‌ சொல்ல முடியாது. இரு 
முருகாற்றுப்‌ படையும்‌, பரிபாடலில்‌ உள்ள. செவ்வேள்‌, 


ட 
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திருமால்‌, ஆகியோரைப்பற்றிய 14 பாடல்களும்‌ தான்‌ 
அக்காலத்து க டவுள்‌ வாழ்த்துப்‌ பாடல்கள்‌ என்று கூற 
லாம்‌. தாரகை நூல்களின்‌ முகப்பிலுள்ள கடவுள்‌ 
வாழ்த்துப்‌ பாடல்கள்‌ பின்னர்‌ எழுதப்பெற்று அவற்றை 
இறுதியாகத்‌ கொகுத்தோரால்‌ இணைக்கப்பட்டவை 
என்று கருதப்பெறுகிறது. திருமுருகாற்றுப்படை பத்துப்‌ 
பாட்டிலும்‌, செவ்வேள்‌, திருமால்‌ பாடல்கள்‌ பரிபாடலி 
லும்‌ தொகுக்கப்‌ பெற்றிருந்தபோதிலும்‌ அவை சங்க 
காலத்திற்குச்‌ சற்று பின்‌ தோன்றியவை என்ற கருத்து 
நிலவி வருறெது. இவற்றில்‌ தோத்திரப்பாடல்களின்‌ 
இயல்பு ஓரளவு தென்படுறெது. 


முருகக்‌ கடவுளைப்பற்றி எழுந்த பழமையான நீண்ட ர 


முதல்‌ தனிப்‌ பாட்டு திருமுருகாற்றுப்படை. ஆற்றுப்‌ 
படை இலக்கணத்தைத்‌ தழுவி அதன்‌ அமைப்பும்‌ பொரு 
ளும்‌ இருப்பினும்‌, அதில்‌ முருகனின்‌ பிறப்பு, வலிமை, 
அருள்‌, சாதனை முதலியவையும்‌, அப்பெருமான்‌ வீற்றிருக்‌ 
கும்‌ ஆலயங்களும்‌ நிலப்பகுதிகளும்‌ பாடப்பெற்றிருக்கும்‌ 
முறையில்‌ சமயப்‌ பண்பும்‌ அறிவும்‌ பொதிந்துள்ளன. 
அதன்‌ இறுதியில்‌ தகோத்திரப்பாடலின்‌ இயல்புதான்‌ 
விளங்குகிறது. முருகனை விளித்துக்‌ கூறப்பட்டிருப்ப 
தாவது :-- 

அறுவர்‌ பயந்த ஆர்‌அமர்‌ செல்வ! 

ஆல்கெழு கடவுட்புதல்வ! மால்‌ வரை 

மலைமகள்‌ மகனே! மாற்றோர்‌ கூற்றே! 

வெற்றிவேல்‌ போர்க்‌ கொற்றவை சிறுவ! 

இழை அணி சிறப்பின்‌ பழையோன்‌ குழவி! 

வானோர்‌ வணங்குவில்‌, தானைத்தலைவ! 

மாலைமார்ப! நூல்‌ அறி புலவ! ... 

௪ திருமுருகாற்றுப்படை 255-261 


இவ்வளவு புகழ்ந்தபின்‌ தோத்திரம்‌ செய்து கேட்பது வீடு 
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பேறு; அது “அஞ்சல்‌ ஓம்புமதி, அறிவல்‌ நின்வரவு” என்று 
கூறிய பெருமானால்‌ புலவனுக்கு அருளவும்‌ படுகிறது. 


பரிபாடலில்‌ உள்ள செவ்வேள்‌ திருமால்‌ பாடல்களும்‌ 
இதேபோல்‌ தான்‌ அமைந்திருக்கன்றன. அவை இபாருள்‌ 
இலக்கண நுட்பங்களும்‌ கவிதைச்‌ சுவையும்‌ நிரம்பியவை. 
எனினும்‌ புலவர்களின்‌ வேண்டுகோள்‌ தோத்திரமாகவே 
காணப்பெறுகிறது. 


காமரு சுற்றமொடு ஒருங்குநின்‌ அடியுறை 
யாம்‌ இயைந்து ஒன்றுபு வைகலும்‌ பொலிக! என 
ஏமுறுநெஞ்சத்தேம்‌ பரவுதும்‌ -- 
வாய்மொழிப்‌ புலவ! நின்தாள்‌ -- நிழல்‌ தொழுதே 
-- பரிபாடல்‌-1 (திருமால்‌) 
-- தின்‌ அடி 
தலைஉற வணங்கினேம்‌, பல்மாண்‌ யாமும்‌, 
கலைஇல்‌ நெஞ்சினேம்‌, ஏத்தினேம்‌! வாழ்த்தினேம்‌, 
கரும்பொடும்‌ கரும்பொடும்‌ பரவுதும்‌ -- 
“கொடும்பாடு அறியற்க, எம்‌ அறிவு” எனவே 
று — பரிபாடல்‌ - 2 (திருமால்‌) 
பப்பட்‌ யாஅம்‌ இரப்பவை 
பொருளும்‌ பொன்னும்‌ போகமும்‌ அல்ல: நின்பால்‌ 
அருளும்‌ அன்பும்‌, அறனும்‌, மூன்றும்‌ 
உருள்‌ இணர்க்‌ கடம்பின்‌ ஒலிதாராயே! 
பரிபாடல்‌ - 5 (செவ்வேள்‌) 


இவை சங்க காலச்‌ செய்யுள்களின்‌ குன்மையிலும்‌ 


நடையிலும்‌ எழுதப்பெற்றிருப்பினும்‌ பின்னர்‌ தோன்‌ றின 
நாயன்மார்கள்‌ ஆழ்வார்கள்‌ ஆகியோரின்‌ உருக்கமும்‌, 


எளிமையும்‌, இனிமையும்‌ கலந்த தெய்வப்‌ பாசுரங்களின்‌ 
முன்னோடிகளாக அமைந்திருப்பதாகக்‌ கருதலாம்‌. இவற்‌ 
றில்‌ சமயம்‌, மதம்‌ என்ற சொற்களோ, அறுவகைச்‌ சமயம்‌ 
என்ற சொற்றொடரோ தென்படவில்லை என்பதும்‌ 
கவனிக்கத்தக்கது. 
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2. சமயம்‌, மதம்‌ என்ற சொற்களின்‌ 
தோற்றம்‌ 

சமயம்‌ என்ற சொல்லும்‌, அறுவகைச்‌ சமயம்‌ என்ற 
சொற்றொட.ரும்‌ முதல்‌ முதலாக, தமிழ்க்‌ காவியங்களில்‌ 
மணிமேகலையிலும்‌, சற்றுப்பின்னர்‌ பெருங்கதையிலும்‌, 
சமய நூல்களில்‌, திருமூலரின்‌ இருமந்திரத்திலும்‌, சற்றுப்‌ 
பின்னர்‌ அப்பரின்‌ தேவாரப்‌ பாடல்களிலும்‌ காணப்படு 
கின்றன; இவைகளுக்குப்‌ பின்னர்‌ பல நூல்களில்‌ தென்‌ 
படுகின்றன. முதல்‌ முதலாக என்று சொல்லும்‌ போது 
காலக்‌ கணக்கும்‌ அதில்‌ அடங்கியிருக்கிறது. அதைப்பற்றி, 
கருத்து வேறுபாடுகள்‌ உறைந்திருப்பது இயல்பாயினும்‌ 
சில வார்த்தைகள்‌ முதலில்‌ சொல்ல வேண்டும்‌, - 


மணிமேகலையும்‌ சிலப்பதிகாரமும்‌ சம காலத்து நூல்‌ 
கள்‌ என்றும்‌, கி. பி. இரண்டாவது நூற்றாண்டில்‌ சங்க 


காலத்தில்‌ தோன்றியவை என்றும்‌ நிலவி வந்த கருத்து : 
இப்போது பெரும்பாலான தமிழறிஞர்களால்‌ கைவிடப்‌: 


பட்டிருக்கிறது. மணிமேகலை கி. பி. 6-வது நூற்றாண்டில்‌ 
இயற்றப்‌ பெற்றிருக்கலாம்‌ என்றும்‌ பெருங்கதை ௫. பி. 
8-வது நூற்றாண்டைச்‌ சேர்ந்தது என்றும்‌ பல புலவர்கள்‌ 
வெளியிட்டிருக்கும்‌ கருத்து இங்கு ஏற்றுக்கொள்ளப்பட்‌ 
டிருக்கிறது. திருமூலர்‌ சைவசமயத்தைச்‌ சார்ந்த முதலி 
மூவருக்கும்‌ முந்தியவர்‌; இ. பி. 6-வது நூற்றாண்டில்‌ 


வாழ்ந்ததாகக்‌ கொள்ளலாம்‌. பிற்கால வழக்கில்‌ எழுந்த 


சொற்கள்‌ திருமந்திரத்தின்‌ சிலபாடல்களில்‌ இருப்பதால்‌ 
அதன்‌ காலத்தைப்‌ பின்னால்‌ கொண்டு வருவது சரியல்ல. 


பிற்கால வழக்கு என்று சொல்லப்படும்‌ சொற்கள்‌ முதல்‌ . 


முதலாக இலக்கியத்தில்‌ எப்போது புகுந்தன என்பதற்குப்‌ 
போதிய ஆதாரங்கள்‌ இல்லை. தவிரவும்‌ இந்த நூலில்‌ 
செருகல்‌ பாடல்கள்‌ சில நுழைந்திருக்கின்‌ றன என்பது 


கிறது. 

பேராசிரியர்‌ எஸ்‌. வையாபுரிப்‌ பிள்ளை, திருமூலர்‌ அடி. 
யிற்‌ கண்ட பாட்டில்‌ தேவாரம்‌ பாடிய மூவரைக்‌ குறிப்‌ 
பதாகத்‌ “தோன்றுகிறது” என்று கூறி, அவர்‌ அம்மூவருக்‌ 
கும்‌ பிந்தியவராக இருக்க வேண்டும்‌ என்று அபிப்ராயப்‌ 
படுகிறார்‌.” f 

மொழிந்த மூவர்க்கும்‌ நால்வர்க்கும்‌: ஈசன்‌ 

ஒழிந்த பெருமை இறப்பும்‌ பிறப்பும்‌ 

செழுஞ்சுடர்‌ முூன்றொளியா கிய தேவன்‌ 

கழிந்த பெருமையைக்‌ காட்டகிலானே 

திருமந்திரம்‌ மாலை. விசுவநாத பிள்ளை! பதிப்பு-81 
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பொதுவாக எல்லோராலும்‌ ஒப்புக்‌ கொள்ளப்பட்டிருக்‌ i 


முதல்‌ வரியில்‌ “மூவர்க்கும்‌” என்பதற்குப்‌ பதிலாக 'மூலர்க்‌ 
கும்‌” என்ற பாட பேதம்‌ இருக்கிறது: இவ்வாறு தம்‌- 
மையே குறிப்பிட்டிருப்பது. அச்காலத்துச்‌-சமய.குரவர்கள்‌ 
சிலர்‌ தங்கள்‌ பாடல்களில்‌ கையாண்ட முறையையே தழுவி 
யிருக்கிறது. திருஞானசம்பந்தர்‌, நம்மாழ்வார்‌ : முதலி: 
யோர்‌, தங்கள்‌ பதிகங்களின்‌ இறுதிப்‌ பாட்டில்‌ அவற்றைப்‌ 
பாடுபவர்கள்‌. அடையும்‌, பலனைச்‌. சொல்லும்போது, 
தங்களையே பெயருடன்‌ குறிப்பிட்டுக்‌ கொண்டிருப்பது 
ஞாபகத்திற்கு , வரும்‌. “மூவர்க்கும்‌! என்று... எடுத்துக்‌ 
கொண்டாலும்‌ வேறு பொருளும்‌ கொள்ள இடமிருக்‌ 
கிறது. திருமூலர்‌: பரவிய. பரம்‌. பொருள்‌ பரவெம்‌ 
அல்லது. சதாசிவம்‌... “மூவர்க்கும்‌” என்பது; இப்பரம்‌ 
பொருளுக்குப்‌ புறம்பாயுள்ள மும்மூர்த்திகளைக்‌ - குறிப்ப 
தாகக்‌ கொள்ளலாம்‌. “நால்வர்க்கும்‌” என்பது அப்பரம்‌ 
சிவன்‌ கல்லால , நீழலில்‌, தட்சிணா : மூர்த்‌இயாயிருந்து : 
சனகர்‌, சனந்தனர்‌, சனாதனர்‌, சனத்குமாரர்‌ ஆதிய 
நால்வருக்கு, .உபதே௫த்ததகைக்‌ காட்டுகிறது.-. தேவாரம்‌ 

& History of Tamil Language “and » Litorature.' S.Vaiyapuri - 
Pillai (Footnote in Pago 108) 4. 


ஆத 
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பாடிய மூவரில்‌ ஒருவரான சுந்தரமூர்த்தி சுவாமிகள்‌, 
தமது திருத்தொண்டத்‌ தொகையில்‌ திருமூலரைப்‌ பாடிப்‌ 
போற்றியிருக்கும்‌ போது, திருமூலர்‌ அம்மூவரையும்‌ 
குறிக்றொர்‌ என்று சொல்வது பொருத்தமில்லை. பேரா 
சிரியரே, இதைத்‌ தெளிந்த கருத்தாகக்‌ கூறாமல்‌ “தோன்‌ 
நுகிறது” என்று தமது ஐயத்தைத்‌ தெரிவித்துவிட்டு 
“எது எப்படியிருந்த போதிலும்‌ திருமந்திரத்தில்‌ இடைச்‌ 
செருகல்‌ பாட்டுக்கள்‌ புகுந்து விட்டன”? என்றுமுடிக்கிறார்‌. 
இது உண்மைதான்‌. அத்துடன்‌ தமிழ்‌ பேரறிஞர்‌ டி. வி, 
சதாசிவ பண்டாரத்தார்‌ சுட்டிக்‌ காட்டியிருப்பது போல்‌ 
“இந்நூலில்‌ உள்ள ல பாடல்கள்‌ பொருள்‌ விளங்காது. 
நிலைதான்‌ உள்ளன”? * என்று சொல்லியிருக்கும்‌. உண்‌ 
மையையும்‌ உணர்வது நல்லது. திருமந்திரத்தில்‌ இப்‌ 
போது மூவாயிரத்திற்கும்‌ அதிகமான பாடல்கள்‌ இருப்‌ 
பதைக்‌ குறிப்பிட்டு ' சதாசிவ பண்டாரத்தார்‌ அதே 
நூலில்‌ “பிற்காலத்தில்‌ தோன்றிய . சைவ சித்தாந்தப்‌ 
புலவர்களுள்‌ ஒருவராதல்‌, சலராதல்‌, தம்‌ கருத்துக்‌ 
களைச்‌ செய்யுட்களில்‌ அமைத்து அப்பாடல்களை திருமந்திர 
நூலில்‌ இடைஇடையே சேர்த்திருத்தல்‌ வேண்டும்‌ . 
என்பதும்‌ தெள்ளிதிற்‌ புலனாதல்‌ காண்க!” ? என்று. 
எழுதியிருப்பதும்‌ கவனத்திற்குரியது. ஆகவே திருமூலர்‌ 
கி. பி. 6-வது நூற்றாண்டில்‌ வாழ்ந்தார்‌. என்று கொள்‌ 
வதே பொருத்தம்‌. அப்பர்‌ கி. பி, 7-வது நூற்றாண்டைச்‌ 
சேர்ந்தவர்‌ என்பது வரலாற்றறிஞர்சளின்‌ ஏகோபித்த 


முடிவு. 


மணிமேகலையில்‌ சமயக்கணக்கர்‌-தம்திறம்‌ கேட்ட 
காதை என்ற பகுதியில்‌, சமயம்‌, மதம்‌ என்ற சொற்கள்‌ 


1 தமிழ்‌ இலக்யெ வரலாறு ஐ, பி, 250 முதல்‌ 600 வரை. டி, வி, சதாசிவ 
பண்டாரத்தார்‌. பக்கம்‌ 82. 
2 D௦. பக்கம்‌ 81 
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கையாளப்‌ பெற்றிருக்கின்றன. காவியத்தின்‌ தலைவி 
மணிமேகலை வஞ்சிமா நகரில்‌ சமயவாதிகளிடம்‌ அவரவர்‌ 
கள்‌ சமயத்தின்‌ கொள்கைகளை விளக்கக்‌ கேட்டு தெரிந்து 
கொண்டாள்‌ என்பது கதை. அவள்‌ வைதிக மார்க்கத்து 
அளவை வாதி, சைவ வாதி, பிரம வாதி, வைணவ 
வாதி, வேதவாதி, ஆசீவக வாதி, நிகண்ட வ௱தி, சாங்‌ 
கியவாதி, வைசேடிக வாதி, பூதவாதி. ஆகய பதின்‌ 
மரைக்கண்டு “நவையறு நன்பொருள்‌ உரைமினோ?” என்று 
கூறி அவர்களுடைய அறிவுரைகளைக்‌ கேட்டுத்‌ தேர்ந்‌ 
தாள்‌. இவர்களைத்தான்‌ “சமயக்‌ கணக்கர்‌” என்றொர்‌ 
நூலின்‌ ஆசிரியர்‌. இங்கே சமயம்‌ என்ற சொல்லுக்கு 
மூன்று பொருள்கள்‌ இருப்பது வெளிப்படை. ஆத்திக 
அடிப்படையிலுள்ள, அதாவது கடவுள்‌ இப்பிரபஞ்‌ 
சத்தைத்‌ தோற்றுவித்து இயக்குகிறார்‌ என்ற தத்துவத்‌ 
தில்‌ பிறந்து, மக்களின்‌ வழிபாட்டு முறைகளை வகுத்து, 
சதாய வாழ்வை ஒழுங்கு படுத்தும்‌ மதங்களையும்‌, 
வைதிக அடிப்படை இல்லாத சமண பெளத்தம்‌ போன்ற 
மார்க்கங்களையும்‌, உலோகாயதகம்‌ உள்ளிட்ட ஞானத்‌ 
தத்துவக்கோட்பாடுகளாஇய தரிசனங்களையும்‌ சமயம்‌ 
என்ற சொல்‌ குறிக்கும்‌. 


மணிமேகலையின்‌ இந்தப்‌ பகுதியில்‌ எக்காரண கத்‌ 
தாலோ கருத்துக்குழப்பம்‌ சிறிது தென்படுறெது. அச்‌ 
காலத்துச்‌ சமயவாதிகள்‌, ' தங்களுடைய கொள்கைகளை 
யும்‌ தத்துவங்களையும்‌ புரிந்து கொள்வதிலும்‌, விளக்கு 
வதிலும்‌ போதிய ஆற்றல்‌ படைத்தவர்களல்லாமல்‌ 
இருந்திருக்கலாம்‌; அல்லது சல கொள்கைகள்‌ பூரண 
உருவம்‌ பெற்றிராமலும்‌ இருந்திருக்கலாம்‌. மணிமேகலை 
யின்‌ ஆசிரியர்‌ சிறந்த கவிஞராயும்‌ புலவராயும்‌ இருந்த 
போதிலும்‌, பிற சமயங்களின்‌ நுட்பமான தத்துவங்களைத்‌ 
தெரிந்து கொள்வதில்‌ இடர்ப்பட்டிருக்கலாம்‌. 


ம்‌ 
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வேத காலத்திற்குச்‌ சற்றுப்‌ பின்னரும்‌ புராண 
இதிகாச காலத்திற்கு முன்னரும்‌ பாரதநாட்டில்‌ 
தோன்‌ றியிருந்த வைதிக தரிசனங்களில்‌ முக்கியமானவை 
ஆறு என்பது ஒரு பெரு வழக்கு. அவை கெளதமரின்‌ 
நியாயமும்‌, கணாதரின்‌ வைசேடிகமும்‌, கபிலரின்‌ சாங்கிய 
மும்‌, பதஞ்சலியின்‌ யோகமும்‌, ஜைமினியின்‌ பூர்வமீ 
மாம்சையும்‌ பாதராயணரின்‌ உத்தரமீமாம்சை அல்லது 
வேதாந்தமும்‌ ஆகும்‌, இவற்றை “ஷட்தரிசனங்களன்‌” 
என்று கூறுவார்கள்‌. மணிமேகலையில்‌ பத்து வகை 
அளவைகளையும்‌, எண்வகை போலி அளவைகளையும்‌ 
(பிரமாணா பாசங்கள்‌) வரைந்து விட்டு ஆசிரியர்‌ கூறி 
யிருப்பதாவது:-- 
பாங்குறும்‌ உலோகாயதமே, பெளத்தம்‌, 
சாங்கியம்‌, நையாயிகம்‌, வேசேடிகம்‌, 
மீமாஞ்சகம்‌, ஆம்‌ சமய ஆசிரியர்‌- | 
தாம்‌ பிருகற்பதி, சினனே, கபிலன்‌ 
அக்கபாதன்‌," கணாதன்‌, சைமினி 
மணிமேகலை--27 (78-82) 
கூலவாணிகன்‌ சாத்தனார்‌ “அறுவகைச்‌ சமயம்‌” என்று 
கூறாவிட்டாலும்‌, பெயரிட்டுக்‌ கூறிய சமயங்களின்‌ 
எண்ணிக்கை ஆஅராயிருப்பது குறிப்பிடத்தக்கது. இவ்‌ 
ஆறையும்‌ நூலைச்‌ செவ்வனே பதிப்பித்து உரைக்‌ குறிப்‌ 
புக்களும்‌ எழுதிய டாக்டர்‌ ௨. வே. சாமிநாதய்யர்‌, 
“உலோகாயதம்‌ முதலிய அறுவகைச்சமயங்கட்கும்‌”என்றே - 
சுட்டிக்காட்டுகிறார்‌.” 
உலோகாயதம்‌ மிகப்‌ பழமையான காலம்‌ முதல்‌ 
இன்று வரை நிலைத்திருந்த போதிலும்‌, மணிமேகலையில்‌ 
1 கெளதமருக்கு அக்கபாதன்‌ என்ற பெயரும்‌ உண்டு. இவ்‌இருவர்‌ வெவ்‌ 
வேறானவர்‌ என்றும்‌ அவர்கள்‌ கூட்டாக நியாய சூத்திரங்களை ஆக்கினார்கள்‌. 


என்றும்‌ சிலர்‌ கூறுவர்‌. 
2 மணிமேகலை- சாமிநாதய்யரின்‌ இரண்டாம்‌ பதிப்பு பக்கம்‌--309, 


14 


பூதவாதியின்‌ கூற்றாக இடம்‌ பெற்றிருந்த போதிலும்‌ 
சிவஞான அித்தியாரிலுள்ள பரபக்கம்‌, மாதவரின்‌ வட 
மொழியிலுள்ள சர்வ தரிசன சங்ரெகம்‌ போன்ற பிற்கால 
நூல்களால்‌ வரிசைபடுத்தி மறுக்கப்பட்டவைகளில்‌ முத 
லாவதாக வைக்கப்பட்டிருந்த போதிலும்‌, அதை ஒரு 
சமயமாகவோ, துரிசனமாகவேோ நமது முன்னோர்கள்‌ 
கொண்டது நூல்‌ வழக்கே. அதைப்‌ பின்பற்றியவர்கள்‌ 
ஆங்காங்கே தனித்திருந்திருக்கறொர்களே யொழிய அந்த 
தத்துவத்திற்கென்று தனிக்கோஷ்டிகளோ, ஸ்தாபனங்‌ 
களோ, செயல்‌ முறைகளோ கருதக்‌ கூடிய அளவு இருந்‌ 
தனவாகத்‌ தெரியவில்லை. அதற்கு பிரமாண நூலாகச்‌ 
சொல்லப்படும்‌ பிருகஸ்பதியின்‌ சூத்திரங்கள்‌ மறைந்து 
போயின. அதை மறுக்கும்‌ நூல்களிலிருந்துதான்‌ அதன்‌ 
தத்துவத்தின்‌ தன்மையையும்‌ கொள்கைகளையும்‌ ஒரு 
வாறு உணரமுடிகிறது. மேலே நூலில்‌ கூறப்பெற்றிருப்‌ 
பதில்‌ பெளத்தம்‌ ஒன்றுதான்‌ சமயம்‌. அதன்‌ பெருமை 
யைப்‌ பாடவே சாத்தனார்‌ நூலை இயற்றியிருக்கிறார்‌. 
நூலுக்குப்‌ பழைய பெயர்‌ “மணிமேகலையின்‌ துறவு என்‌ 
பதுதான்‌. பெளத்தமதம்‌ முக்கியம்‌ என்று கருதிய துறவு 
நிலையின்‌ அவசியமும்‌ மாண்பும்‌ அதில்‌ பேசப்பட்டிருக்‌ 
கின்றன. மீதமுள்ள நான்கும்‌, யோகமும்‌, வேதாந்தமும்‌ 
ஒழிந்த ஆறு வைதிக தரிசனங்கள்‌. யோகம்‌ சரங்கியத்‌ 
திலும்‌, வேதாந்தம்‌ மீமாம்சையிலும்‌ அடங்கும்‌ என்று 
கருதினார்‌ போலும்‌. 


> 


மணிமேகலையின்‌ ஆசிரியர்‌ இக்காதையை ““ஐவகைச்‌ 
சமயமும்‌ அறிந்தனன்‌ ஆங்கு? * என்று முடிக்கிறார்‌. இது 
சம்பந்தமாக உரையாசிரியர்‌ முரண்பாட்டை விளக்கும்‌ 
முறையில்‌ வேறொரு கருத்தைத்‌ தெரிவிக்கிறார்‌. அவர்‌ 


1 மணிமேகலை-—27-289 


ட. 
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சொல்வதாவது :-- “: இக்காதையில்‌ கூறியவை பத்து 
மதங்களாயிருப்ப “இங்கு ஐவகைச்‌ சமயம்‌” என்றது 
இழுக்கன்றோவெனின்‌, அளவை வாத முதலிய ஐந்தும்‌ 
ஒரு வகையிலும்‌, ஆசீவகவாதம்‌ நிகண்டவாத மென்‌ 
னும்‌ இரண்டும்‌ ஒரு வகையிலும்‌ அடங்கும்‌ என்பார்‌. ஆத 
லின்‌ அன்றென்க?”. இத்தொடருக்கு மேலே கூறப்பெற்ற 
ஆறு சமயங்களில்‌ பெளத்தம்‌ தவிர (பெளத்த சமயக்‌ 
கணக்ஃரின்‌ விளக்கம்‌ இங்கு இல்லாததால்‌) மீதியுள்ள 
ஐந்து என்றும்‌ பொருள்‌ கொள்வர்‌ ஒரு சாரார்‌. இது 
எவ்வாறாக இருந்த போதிலும்‌ “அறுவகைச்‌ சமயம்‌? 
என்ற பெரு வழக்கின்‌ அருணோதயமாக மணிமேகலை 
காலத்தை எடுத்துக்‌ கொள்ளலாம்‌. 
பின்னர்‌ தோன்றிய சமண நூலான பெருங்கதை 
யிலும்‌ ட்‌ 

“ம்‌ பெருஞ்சமயமு மறந்தோற்றனவென 

வேந்தவணுதலிய வேதாசிரியருத்‌ 

தாந்தம்‌ மருங்கிற்றா ழங்காட்டிச்‌ 

சாங்கிய சமயம்‌ தாங்கிய பின்னர்‌ 

பெருங்கதை உஞ்சைக்‌ காண்டம்‌, சாமிநாதய்யர்‌ 
பதிப்பு. 36 (249-252) 


என்ற வரிகள்‌ வருகின்றன, ஆனால்‌ இந்தப்‌ பகுதிக்குச்‌ 


சற்று முன்பு 
வ சாறையர்‌ முனிவனை 
பாக திப்ப அவனொடும்‌ போகி 
யத்தவப்பட்டாங்கறு வகைச்சமயமுங்‌ 
கட்டுரை நுனித்த காட்சியேனாகி 
கை 86. (281-234) 
என்று காணப்பெறுகிறது. இதில்‌ வரும்‌ “அறுவகைச்‌ 
சமயம்‌' என்பதற்கு பதிப்பாசிரியர்‌ “சைவம்‌, பிரமம்‌, 
வைணவம்‌, வேதம்‌, ஆசீவகம்‌, பெளத்தம்‌? என்று 
பொருள்‌ கூறியிருக்கிறார்‌. மணிமேகலையில்‌ கண்ட சமயக்‌ 
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கணக்கர்களான வேதவாதி, பிரமவாதி என்பதைப்‌ 
பின்பற்றி இவ்வாறு பொருள்‌ கூறப்பெற்றிருக்கிறது 
போலும்‌". சைவம்‌ வைணவம்‌ என்று கூறிவிட்டு அவற்‌ 
றிற்குப்‌ புறம்பாகக்‌ காட்டப்‌ பெற்றுள்ள வேதவாதி, 
பிரமவாதி என்பவர்கள்‌ யாவர்‌ என்பதைச்‌ சற்று 
கவனிக்க வேண்டும்‌. சைவத்திற்கும்‌ வைணவத்திற்கும்‌ 
வேதம்தான்‌ அடிப்படை. என்பது வெளிப்படை... இவ்‌ 
இரண்டு சமயங்களும்‌ பரம்பொருளாகக்‌ கொண்டாடும்‌ 
பரமசிவனும்‌ மகா விஷ்ணுவும்‌ முழு முதற்‌ கடவுள்கள்‌ 
என்ற தத்துவம்‌ பூரணமாக எழுவதற்கு முன்போ, அதற்‌ 
குப்‌ பின்பு அந்த தத்துவத்தில்‌, பிற்கால பக்தி இயக்கத்‌ 
தொண்டர்கள்‌ தங்களை அர்ப்பணம்‌ செய்து கொண்டது 
போல்‌ தீவிரமாக ஈடுபடாமல்‌ வேதங்களை ஓதிக்கொண் 
டும்‌ அவை வகுத்திருக்கும்‌ வேள்விகளை ஆற்றிக்‌ கொண் 
டும்‌, கடவுள்‌ பிடிப்பில்‌ தளர்ந்து வாழ்க்கையை நடத்து 
வந்த பூர்வ மீமாம்சகார்களை வேதவாதி என்ற தொடர்‌ 
ஒருகால்‌ குறிக்கலாம்‌. ஆனால்‌ பிரமவாதி யார்‌ என்பதைத்‌ 
தெரிய மார்க்க மில்லை. உத்தர மீமாம்சை என்ற வேதாந்‌ 
தக்‌ கொள்கைளைக்‌ கடைப்பிடித்தவர்களைச்‌ சுட்டும்‌ 
என்று திட்டமாய்ச்‌ சொல்ல முடியாது. ஏனென்றால்‌ 
மணிமேகலையில்‌ சாத்தனார்‌ கூறியிருப்பது எல்லாம்‌ இவ்‌ 
வளவுதான்‌ :- 
***பேர்‌ உலகு எலலாம்‌: பிரமவாதி :ஓர்‌ 
தேவன்‌ இட்ட முட்டை? என்றனன்‌. 
—27 (96-97) 

ஒரு கால்‌ “பிரம வாதி: என்பதால்‌ மும்மூர்த்திகளில்‌ 
ஒருவராகிய பிரம்மாவை வழிபடுபவன்‌ என்று கூடக்‌ 
கருதலாம்‌. அக்காலத்தில்‌ பிரம்மாவுக்கு கோயிலும்‌ வழி 
பாடும்‌ சிற்சில இடங்களில்‌ இருந்திருக்கின்றன. அல்லது 
வேதாந்தம்‌, அதன்‌ பலதரப்பட்ட நுட்பமான கொள்கை 


1 பெருந்தொகை. டாக்டர்‌ ௨. வே. சாமிநாதய்யர்‌ பஇப்பு-535. 
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களுடன்‌ முழு உருவம்‌ பெறுவகுற்கு முன்பு பிரம்மம்‌ 
ஒன்றுதான்‌ இப்பிரபஞ்சம்‌ முழுவதிலுமுள்ள அடிப்படை 
யான உண்மை என்ற பொதுவான தத்துவத்தைக்‌ 
கொண்டவர்களைக்‌ குறிக்கலாம்‌. இவ்‌ இரு சாறாருக்கும்‌ 
மேலே கூறப்பெற்ற “பேர்‌, உலகு எல்லாம்‌ ஓர்‌ தேவன்‌ 
இட்ட முட்டை,” என்ற உபநிடதக்‌ கருத்து (இங்கே 
தலையும்‌ வாலும்‌ இல்லாமல்‌ இருந்த போதிலும்‌) உடன்‌ 
பாடுதான்‌. 

மணிமேகலையைப்‌ பாடிய கூலவாணிகன்‌ சாத்தனார்‌ 
289 வரிகளடங்கிய சமயக்‌ கணக்கர்‌-தம்‌ திறம்‌ கேட்ட 
காதையில்‌, சைவவாதி, வைணவவாதி பிரம வாதி, 
வேதவாதி ஆயெ நான்கு சமயக்‌ கணக்கர்களின்‌ விளக்கங்‌ 
களை மொத்தம்‌ 21 வரிகளில்‌ மிக மிகச்‌ சுருக்கமாக வரைந்‌ 


* திருக்கிறார்‌. ஆசீவகவாதியின்‌ கொள்கைகளை 60 வரிகளி 


லும்‌ நிகண்ட வாதியின்‌ தத்துவத்தை 30 வரிகளிலும்‌ 
மொத்தம்‌ 90 வரிகளில்‌ சமணத்தை விளக்கியிருக்‌ 
கிறார்‌. பின்னர்‌ இரண்டு பெரிய அத்தியாயங்களில்‌ , 
நூலின்‌ முடிவில்‌ பெளத்த சமயக்‌ கொள்கைகளை மிக 
விரிவாக வரைந்திருக்கிறார்‌. இதிலிருந்து வைதிக சமயங்‌ 
கள்‌ மீது அவருக்குள்ள அலட்சிய மனப்போக்கு வெளியா 
கிறது. பின்னர்‌ க. பி. 7,8 நூற்றாண்டுகளில்‌ சைவ, 
வைணவ சமயத்‌ தலைவர்கள்‌, சமண பெளத்தத்தை 
வெறுத்து ஏன்‌ தாக்கினார்கள்‌ என்பதை ஒருவாறு புரிந்து 
கொள்ள முடிறெது. அது எவ்வாறாயினும்‌, சாத்தனாரின்‌ 
நூலாசிரியப்‌ பண்பும்‌ கலைத்திறனும்‌ சற்று மாசுபட்டி 
ருப்பது போல்‌ தேரன்று.கிறது. 
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3 சமய நூல்களில்‌ அறுவகைச்சமயம்‌ 


திருமூலர்‌ 
சமய நூல்களில்‌, சமயம்‌, அறுவகைச்‌ சமயம்‌, ஆகி 
யவை திருமூலரின்‌ திருமந்திரத்தில்கான்‌, முன்னர்க்‌ கூறி 
யதுபோல்‌, முதலாவதாகப்‌ பேசப்பட்டிருக்கின்றன. அதி ... 
னுள்ள சில பாடல்களும்‌ பாடற்‌ பகுதிகளும்‌ வருமாறு. 
தத்தம்‌ சமயந்தகுதி நில்லாதாரை 
அத்தன்‌ சிவன்‌ சொன்ன ஆகமநெறி 
எத்தண்டமும்‌ செயும்‌, அம்மையில்‌ இம்மைக்கே 
மெய்த்தண்டம்‌ செய்வது அவ்வேந்தன்‌ கடனே 
திருமந்திரம்‌--247. 
சத்தியைவேண்டி சமயத்‌ தோர்கள்‌ கள்ளுண்பர்‌ 
தை--582 
ஆயத்துள்‌ நின்ற அறு சமயங்களும்‌ 
காயத்துள்‌ நின்ற கடவுளைக்‌ காண்கிலர்‌ 
1580 
ஆறு சமயமும்‌ கண்டவர்‌ கண்டிலர்‌ 
ஆறு சமயப்‌ பொருளும்‌ அவனலன்‌ 
ஜை 1588 
வவறு சமயங்கள்‌ 
தவம்‌ வந்த நந்திதாள்‌ சார்ந்துய்யு நீரே, 
60-1534 
அண்ணலை நாடிய ஆறு சமயமும்‌ 
விண்ணவராக மிகவும்‌ விரும்பியே 
மூன்னின்றழிய முயன்றி லராதலால்‌ 
மண்ணின்‌ நெொழியும்‌ வகை யறியார்களே 
1535 
நூறு சமய உளவா நுவலுங்கால்‌, 
ஆறு சமயமவ்வாறுட்‌ படுவன, 
கூறு சமயங்கள்‌ கொண்டநெறி நில்லா 
வீறு பரநெறியில்லா நெறியன்றே. 
தை-—1587 


1 பொருளும்‌ பயனில-என்ற பாட பேதமுண்டு. 
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மேலே காட்டப்பெற்ற வாசகங்களில்‌ சமயம்‌ என்ற 
சொல்லை என்ன பொருளில்‌ திருமூலர்‌ கையாள்கிறார்‌ 
என்பதை முதலில்‌ ஆராய்ந்து விட்டு ஆறு சமயம்‌ 
என்ற தொடருக்கு வருவோம்‌. முதற்பாட்டில்‌ 
இரண்டு கருத்துக்கள்‌ அடங்கியிருக்கின்றன. “குத்தம்‌ 
சமயத்தில்‌ நில்லாதாரை” எனவும்‌ “தத்தம்‌ சமயத்‌ தகுதி 
நில்லாதாரை' எனவும்‌ பொருள்‌ கொள்ளவேண்டும்‌. 
எல்லோரும்‌ தங்கள்‌ தங்கள்‌ சமயத்தையே பிைற்ற 
வேண்டும்‌ என்பது நியாயமான கருத்து. அவ்வாறு 
செய்வது பெயரளவில்‌ இல்லாமல்‌, தத்தம்‌ சமயக்‌ 
கொள்கைகளை அறிந்து தகுதி பெற்று வாழ்க்கையை 
அறத்தின்‌ அடிப்படையில்‌ செயல்‌ முறையில்‌ அமைத்துக்‌ 
கொள்ளவேண்டும்‌ என்பதும்‌ போற்றத்‌ தக்கதே. மீறுப 
வர்களுக்கு தெய்வ தண்டனையும்‌ அரசாங்க தண்டனையும்‌ 
இடைக்கும்‌ என்ற எச்சரிக்கையும்‌ செய்யப்பட்டிருக்‌ 
கிறது. இங்கே சமயம்‌ என்பது மதம்‌ என்ற பொருளில்‌ 
தான்‌ உபயோகப்படுத்தப்‌ பட்டிருக்கிறது. திருமூலர்‌ ஏன்‌ 
இப்படிக்‌ கூறவேண்டும்‌? அவர்‌ காலத்தில்‌ சிலர்‌ அரசர்‌ 
களுடைய ஆணையாலோ பிற காரணங்களாலோ தங்கள்‌ 
சமயத்திலிருந்து வேறு சமயத்திற்கு மாறும்‌ பழக்கம்‌ 
தொடங்கியிருந்தது. பொதுவாக மக்களும்‌ சமயத்தில்‌ 
ஈடுபட்ட சிலருங்கூட மதாசாரங்களையும்‌ ஓழுக்க நடத்‌ 
தையையும்‌ கடைப்பிடிக்காமல்‌ இருந்தார்கள்‌ என்றும்‌ 
ஊகிக்கலாம்‌. 
ஒவ்வொருவரும்‌ தத்தம்‌ சமயத்‌ தகுதியில்‌ நிற்கவேண்‌ 
டும்‌ என்னும்‌ கருத்து திருமூலரின்‌ அடியிற்கண்ட பாடலின்‌ 
கொள்கைக்கு. முரண்படுவது போல்‌ தோன்றுகிறது. 
₹இத்தவம்‌ அத்தவம்‌ என்றிரு பேரிடும்‌ 
பித்தரைக்‌ காணில்‌ நகும்‌ எங்கள்‌ பேர்நந்தி; 
எத்தவமாகில்‌ என்‌? எங்கு பிறக்கில்‌ என்‌? 
ஒத்துணர்வார்க்கு ஒல்லையூர்‌ புகலாமே. 
திருமந்திரம்‌ 1568. 
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உண்மையில்‌ முரண்பாடு ஒன்றுமில்லை. முதற்பாடல்‌ 
சாதாரண மக்களுக்குரியது, இது ஆன்ம நெறியில்‌ பக்குவ 
மடைந்தவர்களுக்குரியது. “ஆஸ்‌ தக சமயங்களும்‌, 
அவற்றிற்‌ கூறப்பட்ட தவநெறிகளும்‌, முத்தி நெறியே 
யாய்ச்‌ சன்மார்க்கத்துக்குறுப்பாய்‌ நிற்றலால்‌, எவ்விடத்‌ 
தும்‌ பேதபாவனை ஒழிக என்பது உணர்த்திற்று இம்மந்‌ 
திரம்‌? என்கிறார்‌ உரையாசிரியர்‌. * இப்பாடல்‌ மூலம்‌ 
சமய சமரச நெறிக்கு திருமூலர்‌ வித்திட்டார்‌ என்று 
துணியலாம்‌. 

அக்காலத்தில்‌, அதற்கு முன்னர்ப்‌ பல நூற்றாண்டு 
களாகப்‌ பரவியிருந்த சைவம்‌, வைணவம்‌. பெளத்தம்‌, 
சமணம்‌ ஆகிய சமயங்களுடன்‌ சாச்தமும்‌, நிலவி 
யிருந்தது என்பது புலனாகிறது. மிகப்‌ பழமையான 
கொற்றவை வழிபாடுதான்‌ சாக்தமாக பரிணமித்‌ 
இருக்கிறது என்பதும்‌ அத்தெய்வமே உமை, பார்‌ 
வதி என்ற பெயரில்‌ வெபெருமானின்‌ தேவியாகக்‌ 
கருதப்பெற்று சைவத்துடன்‌ கலந்துவிட்டது என்பதும்‌ 
திருமுருகாற்றுப்‌ படையில்‌ தெளிவாக்கப்‌ பெற்றிருக்‌ 
கின்றன. நக்கீரர்‌ முருகனை விளித்துப்‌ பாடியிருப்‌ 
- பதாவனது. 

“மலைமகள்‌ மகனே! மாற்றோர்‌ கூற்றே! 
வெற்றிவேல்‌ போர்க்‌ கொற்றவை சிறுவ! 


இதிலிருந்து கொற்றவையையே மலைமகளரகவும்‌, அத 
னால்‌ சிவபெருமானின்‌ தேவியாகவும்‌, கருதியிருக்கிறார்‌ 
என்பது வெளிப்படை. சாச்த வழிபாடு வாமம்‌ என்ற 
சைவ சமய உட்பிரிவுகளில்‌ ஒன்றாயிற்று. இதைப்‌ பின்பற்‌ 
றியவர்களின்‌ வழிபாட்டு முறைகளில்‌ லெ அசுத்தமான, 
ஆபாசமான பழக்க வழக்கங்கள்‌ கலந்துவிட்டன என்பது 
வரலாற்று நூல்களால்‌ புலனாகிறது. அவற்றில்‌ கட்குடியும்‌ 
1 இருமந்திரம்‌ 332. 
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ஒன்று. இது, இருமூலர்‌ “சத்தியை வேண்டி சமயத்தோர்‌ 
கள்ளுண்பர்‌” என்று பாடியிருப்பதிலிருந்து ஊர்ஜிதமா 


கிறது, 


திருமூலர்‌ பரமசிவயோகி; சிவனையே பரம்பொரு 
ளாகக்கொண்டு சைவ ஆகம நெறியில்‌ மூழ்கத்‌ திளைத்த 
வர்‌. அவர்‌ சமயம்‌ என்ற சொல்லை பொதுவாக மதம்‌ 
என்ற பொருளில்தான்‌ கையாள்கிறார்‌. தத்துவ ஞானதரி 
சனம்‌ என்ற பொருளில்‌ அன்று. திருமந்திரம்‌ முழுவதை 
யும்‌ நோக்டினால்‌ அதில்‌ தரிசனங்கள்‌ அல்லது தத்துவ 
ஞானக்கோட்பாடுகள்‌ சம்பந்தமாக, யோகத்தைத்‌ தவிர, 
பிறவற்றின்‌ ' நுட்பங்கள்‌, விபரங்கள்‌ ஆகியவற்றிற்கு 
முக்யத்துவம்‌ கொடுத்திருப்பதாகச்‌ சொல்ல முடியாது. 
பரமசிவ வழிபாட்டையே திரும்பத்‌ திரும்ப அழுத்தமாக 
பக்திப்‌ பண்புடன்‌ வற்புறுத்தியிருக்கிறார்‌. ஆறு சமயங்‌ 
களைவிட ஆகமாந்த சைவமே உண்மையான சமயம்‌ 
என்பது அவர்‌ கருத்து. 


கி. பி. 6, 7 நூற்றாண்டுகளில்‌ திருமூலர்‌, காரைக்கால்‌ 
அம்மையார்‌, அப்பர்‌, திருஞானசம்பந்தர்‌ போன்ற 
சிவா துபவச்‌ செல்வர்களின்‌ முயற்சியால்‌, சைவம்‌, ஆகமங்‌ 
களின்‌ அடிப்படையிலும்‌, பக்திமார்க்கக்‌ கொள்கைகளின்‌ 
பிடிப்பிலும்‌, ஆலயவழிபாட்டின்‌ வியாபகத்திலும்‌ செழித்‌ 
தோங்கிய போதிலும்‌ அதில்‌ பல உட்பிரிவுகள்‌ தோன்ற 
ஆரம்பித்தன. இவ்வுட்‌ பிரிவுகளுக்குள்‌ வழிபாட்டு 
முறைகளிலும்‌, கடவுள்‌ தத்துவக்‌ கோட்பாடுகளிலும்‌ சில 
வேறுபாடுகள்‌ இருந்தன. காளாமுகம்‌, பாசுபதம்‌, மாவிர 
தம்‌, வாமம்‌, பைரவம்‌, சைவம்‌ என இவ்வுட்பிரிவுகளுக்‌ 
குப்‌ பெயர்கள்‌. இவைகளில்‌ சிலவற்றின்‌ வழிபாட்டு 
முறைகளிலும்‌, அவற்றைக்‌ கைக்கொண்ட துறவிகளின்‌ 
வாழ்க்கைபிலும்‌ சில அசுத்த, ஆபாசமான பழக்க வழக்‌ 
கங்கள்‌ நுழைந்திருந்தன. எனினும்‌ அரசர்களிலும்‌ மச்களி 
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லும்‌, ஒரு பகுதியினர்‌ இவ்வுட்பிரிவுகளை வெறுத்து ஒதுக்‌ 
காமல்‌ அவற்றை ஆதரித்தும்‌ வந்திருக்கிறார்கள்‌. 
இ. பி. 7 வது நூற்றாண்டில்‌ கொடும்பாளூரில்‌ அரசாண்ட 
இருக்குவேள்‌ அரசனான பூதிவிக்கிரமகேசரி காளாமுகதி 
தலைவரான மல்லிகார்ச்சுனருக்கு ஒரு மடத்தைக்கட்டி 
11 கிராமங்களைத்‌ தானமாகக்‌ கொடுத்தான்‌ என்று ஒரு 
கல்வெட்டு கூறியிருப்பது இதற்குச்‌ சான்றாகும்‌. இதே 
போல்‌ பாசுபதப்‌ பிரிவைச்‌ சேர்ந்தவர்களுக்கும்‌ மக்கள்‌ 
ஆதரவு இருந்தது. அவர்களும்‌ சில மடங்களை நிறுவி 
அரசர்களிடமிருந்து அவற்றின்‌ பரிபாலனத்திற்காக ரொ 
மங்களைப்‌ பெற்றிருக்கிறார்கள்‌. சற்றுப்‌ பின்னர்‌ இவ்வாறு 
நிர்மாணம்‌ செய்யப்பெற்ற மடங்களில்‌ கோளகி மடமும்‌ 
ஒன்று என வரலாறு கூறுகிறது. 


இருமூலர்‌ குறிப்பிடும்‌ ஆறு சமயங்கள்‌ எவை என்று 
இனி ஆராய வேண்டும்‌. சுமார்‌ 8 அல்லது 9ம்‌ நூற்றாண்‌ 
டில்‌ ஆக்கப்பெற்றதாகக்‌ கருதப்பெறும்‌ சேந்தன்‌ திவா 
தரம்தான்‌ இப்போது தமிழில்‌ கிடைத்திருக்கும்‌ முதல்‌ 
நிகண்டு. இதில்‌ அறுவகைச்‌ சமயம்‌ அல்லது ஆறு சமயம்‌ 
என்ற வழக்கு குறிப்பிடப்பட்டு விளக்கம்‌ பெற்றிருக்‌ 
கிறது. பல்‌ பொருட்‌ கூட்டத்தொரு பெயர்த்‌ தொகுதி 
என்ற பகுதியில்‌ “அறுவகைச்‌ சமயப்‌ பெயர்‌” என்ற தலைப்‌ 
பில்‌ “வைசேடிகை, நையாயிகம்‌, மறுவின்‌ மீமாஞ்சை, 
'ஆருகதம்‌, பெளத்தம்‌, பிரதிலோகாயதம்‌ என்னும்‌ 
பெற்றிய”* எனக்‌ காணப்பெபறுஇ றது. இவற்றில்‌ 
மூன்று வைதிக தரிசனங்கள்‌; ஒன்று உலோகாய 
தம்‌; அவைதிக தரிசனம்‌; மீதியுள்ள இரண்டும்‌ அவைதிக 
மதங்கள்‌. இந்த பாகுபாட்டிற்கு அடிப்படையோ, பிரமா 
ணமேோ என்ன என்று தெரியவில்லை. மணிமேகலையில்‌ 
கூறப்பெற்றிருக்கும்‌ சமயங்களில்‌ சில முக்யெமானவை 


1 சேந்தன்‌ இவாகரம்‌ (1924) பக்கம்‌ 155. 
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விடப்பட்டிருக்கின்றன. அவை சைவம்‌, வைணவம்‌, 
ஆசீவகம்‌ என்ற மதங்களும்‌ சாங்கியம்‌ என்ற தரிசனமும்‌ 
ஆகும்‌. ஏறக்குறைய ௫, பி, 10-வது நூற்றாண்டில்‌ தோன்‌ 
றிய பிங்கலந்தை நிகண்டில்‌ 

உலகாயதம்‌, புத்தஞ்சமண மீமாஞ்சை 

பாஞ்சராத்திரம்‌ பாட்டாச்சாரியம்‌ 

இவ்வகையாறும்‌ புறச்சமயமாகும்‌ (சூத்திரம்‌ 407) 

எனவும்‌ 

வைரவம்‌, வாமங்காளா முகமாவிரதம்‌ 

பாசுபதஞ்‌ சைவமென்றுட்‌ சமயமாறே 

0 408 
எனவும்‌ இரண்டு சூத்திரங்கள்‌ “ஐயர்‌ வகை: என்ற 
தலைப்பிலுள்ள மூன்றாம்‌ பகுதியில்‌ காணப்பெறுவதில்‌, 
முதல்‌ முதலாக “அகச்‌ சமயம்‌”, “புறச்‌ சமயம்‌' என்ற பாகு 
பாடு தென்படுகிறது. இவை செருகல்களாயிருக்க வேண்‌ 
டும்‌. ஏனென்றால்‌ ௫. பி. 10-வது தூற்றாண்டில்‌ (அதாவது 
சைவத்திருமுறைகள்‌ தொகுக்கப்‌ பெற்றிராத காலத்தில்‌) 
பிற்கால சைவ சமயக்‌ கணக்கர்களால்‌ கற்பித்து வகுக்கப்‌ 
பெற்ற உட்சமயம்‌, புறச்சமயம்‌ என்ற பாகுபாடுகள்‌ சமய 
வழக்கில்‌ தோன்றவில்லை. கி. பி, 10-ம்‌ நூற்றாண்டிலும்‌ 
அதற்கு முன்னரும்‌ தோன்றின பத்து திருமுறை 
களிலாவது, பின்னர்‌ எழுந்த 11, 12 வது திருமுறை 
களிலாவது எந்தவிதக்‌ குறிப்போ, பிரஸ்‌ தாபமோ இல்லை. 
அத்துடன்‌ முதல்‌ சூத்திரத்தில்‌ காணப்பெறும்‌ மீமாஞ்சை 
யும்‌ பாட்டாச்சாரியமும்‌ ஏறக்குறைய ஓரே தத்துவம்‌. 
ஆதலால்‌ ஏதோ பிழை இதில்‌ புகுந்திராக்றெது. இவ்‌ இரு 
நிகண்டுகளும்‌ திருமூலர்‌ காலத்திற்குப்‌ பின்‌ எழுதப்‌ 
பெற்றிருந்தும்‌ அவர்‌ குறிப்பிடும்‌ ஆறு சமயத்தைப்‌ 
புரிந்துகொள்ள உதவவில்லை. 
மாவை. வே. விசுவநாதபிள்ளை தமது திருமந்திரப்‌ 

பதிப்பின்‌ குறிப்புரையில்‌ ஆறு சமயம்‌ என்பகுற்கு 
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“பைரவம்‌, சமணம்‌, பாஞ்சராத்திரம்‌, பாட்டாச்சாரியம்‌, 
உலோகாயதம்‌, கூன்யவாதம்‌ என்பன” என பொருள்‌ 
கூறியிருக்றொர்‌. * இவ்வாறு கொள்வதற்கு எவ்வித ஆதா 
ரமோ காரணமோ காட்டினாரில்லை. இவற்றில்‌ பைரவம்‌ 
சைவத்தின்‌ ஒரு உட்பிரிவு; சமணம்‌ வேத அடிப்படை 
இல்லாத மதம்‌; பாஞ்சராத்திரம்‌ வைதிக அடிப்படை 
யுடைய வைணவ மதம்‌; பாட்டாச்சாரியம்‌, சிற்சில மாறு 
தல்களைக்‌ கொண்ட மீமாம்சமாதலால்‌ வைதிக தரிசனம்‌; 
உலோகாயதம்‌ அவைதிக தரிசனம்‌. சூன்யவாதம்‌ என 
எதைக்‌ குறிப்பிடுகிறார்‌ என்று தெரியவில்லை. பெளத்தத்‌ 
தின்‌ நாகார்சுனர்‌ விரித்த மாத்யாமிகப்‌ பிரிவு போலும்‌. 
இவ்வாறு திருமூலரின்‌ ஆறு சமயம்‌ அநுமானம்‌ செய்யப்‌ 
பட்டிருப்பதை ஏற்றுக்‌ கொள்வதற்குச்‌ சல தடைகள்‌ 
இருக்கின்‌ றன. 


குமரில பட்டர்‌ (பாட்டாச்சாரியத்தின்‌ கர்த்தா) திரு 
மூலருக்கும்‌ முந்தியவர்‌ என்று கொள்வதற்குப்‌ போதிய 
சான்றுகள்‌ இல்லை. பட்டர்‌ தமது உயிரை மாய்த்துக்‌ 
கொண்டிருக்கும்‌ சமயத்தில்‌ அவரை ஆதிசங்கரர்‌ சந்தித 
தார்‌ என்று சில சங்கரவிஜயங்களில்‌ கூறப்பெற்றிருப்‌ 
பதற்கு வரலாற்று அடிப்படை இருக்குமானால்‌ திருமூலர்‌ 
பட்டருக்கு கிட்டத்‌ தட்ட இரண்டு நூற்றாண்டுகளுக்கு 
முந்தி வாழ்ந்திருக்கவேண்டும்‌. திருமூலர்‌ வட நாட்டிலி 
ருந்து தமிழ்‌ நாடு வந்தவர்‌ என்பது சைவ மரபு. ““கயிலா 
யத்தொரு சித்தர்‌ பொதியில்‌ சேர்வார்‌” என்றோர்‌ உமா 
பதி சிவாச்சாரியார்‌ அவர்‌ வட மொழியும்‌ தென்‌ மொழி 
யும்‌ நன்றாய்க்‌ கற்றவர்‌. இறந்த வேதாகமப்‌ புலவர்‌, நல்ல 
கவிஞரும்‌ கூடத்தான்‌. 


1 திருமந்திரம்‌, பக்கம்‌ 322, 
2 திருத்தொண்டர்‌ புராணசாரம்‌--35. 
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அவர்‌ பாடியிரறாப்பதாவன. 
வேதமொடு ஆகமம்‌ மெய்யாம்‌ இறைவனூ 
லோதும்‌, சிறப்பும்‌ பொதுவும்‌ என்று உள்ளன, 
நாதனுரையவை நாடில்‌ இரண்டந்தம்‌ 
பேதமதென்பர்‌, பெரியோர்க்க பேதமே 


—2897 
என்னை நன்றாக இறைவன்‌ படைத்தனன்‌ 
தன்னை நன்றாகத்‌ தமிழ்‌ செய்யுமாறே, 
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தந்திரம்‌ ஒன்பது, சார்வு மூவாயிரம்‌ 
சுந்தர ஆகமச்‌ சொன்‌ மொழிந்தானே; 

—105 


வேதங்களையும்‌ ஆகமங்களையும்‌ சிவபெருமானே தோற்று 
வித்திருந்த போதிலும்‌ அவ்விரண்டிற்கும்‌ வேறுபாடுகள்‌ 
இருப்பதாக பொதுவாகக்‌ கருதப்‌ பெற்றதையும்‌, ஆனால்‌ 
“பெரியோர்க்கு” அதாவது ஞானிகளுக்கு அவை வேறு 
பாடுகளற்ற ஒரே தன்மையன என்பதையும்‌ மேலே சுட்டிக்‌ 
காட்டுகிறார்‌. இவருடைய பெரு நோக்கம்‌ சிவபெருமான்‌ 
மொழிந்த ஆகம அறிவைத்‌ தமிழில்‌ பரப்புவது. “முடி 
மன்னு கூனற்பிறையாளன்‌ தன்னை முழுத்தமிழின்‌, படி 
மன்னு வேதத்தின்‌ சொற்படியே பரவிட்டெனுச்சி, அடி 
மன்னன்‌ வைத்தபிரான்‌” ! என்று நம்பி ஆண்டார்‌ நம்பி 
திருமூலரைப்‌ பாடுகிறார்‌. எப்படி நான்கு வேதங்களின்‌ 
சாரத்தையே தமிழில்‌ ஆக்கியதாக தேவாரம்‌ பாடிய 
மூவரும்‌ வைணவ ஆழ்வார்களும்‌, தங்களைக்‌ கருதினார்‌ 
களோ அதேபோல்‌ அவர்களுக்கு முன்‌ வாழ்ந்த திருமூலர்‌ 
சைவ திவ்விய ஆகமங்களின்‌ சாரத்தையே தமிழில்‌ தாம்‌ 
பாடியதாகக்‌ கொண்டார்‌. 

“ஆறு சமயம்‌” என்ற சொற்றொடரைச்‌ கையாண்டு 
“அறு சமயமும்‌ கண்டவர்‌ கண்டிலர்‌” எனவும்‌, “ஆறு 


1 இருத்தொண்டர்‌ திருவந்தாஇ---36 
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சமயப்‌ பொருளும்‌ அவனலன்‌” எனவும்‌ சொல்லியிருப்‌ 
பதின்‌ உட்பொருளைத்‌ தெரிய முயலவேண்டும்‌. தஇிருமத்‌ 
இரத்தில்‌ “வேதாந்தம்‌” “இத்தாந்தம்‌' என்ற சொற்கள்‌ 
காணப்பெறினும்‌, ஆறு தரிசனங்களைப்‌ பற்றிய நேரடி 
யான பிரஸ்தாபம்‌ இல்லை. அதன்‌ காலத்தில்‌ சைவத்‌ 
துடன்‌, வைணவம்‌, சமணம்‌, பெளத்தம்‌, சாக்தம்‌ ஆகிய 
மதங்கள்‌ தமிழ்நாட்டில்‌ நிலவியிருந்தன. ஆனால்‌ இச்சம 
யங்களுக்கிடையே பூசல்கள்‌ இருந்ததாக திருமூலா்‌ 
எங்கும்‌ குறிப்பிடவில்லை. அவர்‌ சமண பெளத்துர்களை, 
பின்னர்‌ வந்த நான்கு சைவ சமயாசாரியார்கள்‌ கண்டித்‌ 
குதுபோல்‌ கண்டிக்கவில்லை. வைணவத்தைப்‌ பற்றி அது 
பரம்பொருளாகக்‌ கொண்டாடும்‌ விஷ்ணு சிவனுக்கு 
ஒத்தவர்‌ என இந்தப்‌ பாட்டில்‌ கூறி பேதம்‌ காண்பவர்‌ 
களைப்‌ பற்றி வருத்தப்படுறொர்‌. 

*ஆதிப்பிரானும்‌ அணிமணி வண்ணனும்‌ 

ஆதிக்கமலத்தலர்‌ மிசையாயனுஞ்‌ 

சோதிக்கின்‌ மூன்றுந்‌ தொடர்ச்சியில்‌ ஒன்று எனார்‌ 

பேதித்து லகம்‌ பிணங்குகின்றாரே. 
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சைவ சமயாசாரியர்கள்‌ பரமவெனே பரம்‌ பொருள்‌ 
என்றும்‌, மாலும்‌ அயனும்‌ அவரை அறிய முடியவில்லை 
என்றும்‌, ஆழ்வார்கள்‌ நாராயணனே பரம்‌ பொருள்‌ என்‌ 
றும்‌, அரன்‌ அயன்‌ ஆகியோரின்‌ அறிவுக்கப்‌ பாற்பட்டவர்‌ 
என்றும்‌ புராணக்‌ கதைகளைக்‌ குறிப்பிட்டுப்‌ பாடியிருக்‌ 
கிறார்கள்‌. எனினும்‌ இரு கூட்டத்தாருமே, ஒருவரை 
யொருவர்‌, சமண பெளத்தர்களைத்‌ தாக்கியது போல்‌ 
கண்டனம்‌ செய்து கொள்ள வில்லை. அக்காலத்தில்‌ சைவ 
மும்‌ வைணமும்‌ வைதிகத்‌ கோழமமைச்‌ சமயங்களாகவே 
இயங்கின. ஒன்றுக்கு மற்றொன்று வேறுபட்ட அல்லது 
பகைமையுள்ள புறச்சமயம்‌ என்ற கருத்து பிற்கால 
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வழக்கு. ஆகையால்‌ திருமூலர்‌ “அறு சமயம்‌” என்று 
சைவத்தைத்‌ தவிர பிற சமயங்களைக்‌ குறிப்பிடுறொர்‌ 
என்று கொள்வது பொருத்தமாயில்லை. அவ்வாறு 
கொண்டால்‌ ஆறு என்ற கணக்கு வருவதற்கு, . சல 
மதங்களாகவும்‌, மீதியுள்ளவை குத்துவ தரிசனங்களாக 
வும்‌ இருக்கவேண்டும்‌. திருமூலர்‌ தரிசனங்களை மனத்‌ 
தில்‌ கொண்டதாகத்‌ தெரியவில்லை என்று முன்னர்க்‌ 
கூறியிருக்கிறோம்‌. இந்த நிலைமையில்‌ “ஆறு சமயம்‌: என்று 
எவற்றைத்தான்‌ அவர்‌ கருதியிருக்கிறார்‌? 


சரித்திரக்‌ கண்ணோட்டத்துடன்‌, திருமந்திரத்தின்‌ 
மொத்தப்போக்கையும்‌ ஆகமச்சார்பையும்‌ வைத்து 
சிந்தனை செய்தால்‌ திருமூலர்‌ சைவத்தில்‌ அவர்‌ காலத்‌ 
தில்‌ நிலவியிருந்த பாசுபதம்‌, மாவிரதம்‌, காளாமுகம்‌, 
வாமம்‌, பைரவம்‌, சைவம்‌ அல்லது ஐக்கிய சைவம்‌ என்ற 
ஆறு பிரிவுகளையே *அறுசமயம்‌” என்று கருதியிருக்கிறார்‌ 
என்று தோன்றுகிறது. இப்பிரிவுகளை “உட்சமயம்‌” அல்லது 
“அகச்‌ சமயம்‌” என்று வகுத்த பாகுபாடு மிகப்‌ பிந்தியக்‌ 
காலத்தைச்‌ சேர்ந்தது. காபாலிகர்கள்‌ என்ற சைவ சமயத்‌ 
தைச்‌ சேர்ந்த ஒரு கூட்டத்தார்‌. கி. பி. 7.வது நூற்றாண்‌ 
டில்‌ இருந்ததாக, பல்லவ மன்னன்‌ முதல்‌ மகேந்திரவர்மன்‌ 
எழுதிய “மத்த விலாச பிரகசனம்‌” என்ற வட மொழி 
நகைச்சுவை நாடகத்தினின்றும்‌, அப்பர்‌ பாடல்‌ ஒன்றிலி 
ருந்தும்‌, பிற சான்றுகளிலிருந்தும்‌ தெரிகிறது. அவர்கள்‌ 
மண்டையோட்டைக்‌ கையிலேந்தி பிச்சை கேட்டு 
வாழ்ந்த துறவிகள்‌. அவர்களும்‌ ஒரு தனிப்பிரிவாயிருந்‌ 
திருந்தால்‌ உட்பிரிவுகள்‌ ஏழாகும்‌. ஒருகால்‌ அவர்கள்‌ 
ஆறு பிரிவுகளையும்‌ சேர்ந்து லெ பழக்க வழக்கங்களில்‌ ஈடு 
பட்டு, சமுதாயத்தினின்றும்‌ விலகித்‌ தனியாக வாழ்ந்த 
துறவிகளாய்‌ இருந்திருக்கலாம்‌. நிச்சயபய்‌ சொல்லக்‌ 
கூடியது, இந்த ஆறு பிரிவுகளுக்கும்‌ பரம்பொருள்‌ சிவ 


28 
பெருமானே. அவைகளின்‌ வழிபாட்டு முறைகளிலும்‌ 


தத்துவக்‌ கொள்கைகளிலும்‌ சல வேறுபாடுகள்‌ இருந்தன. 
இப்பிரிவுகளில்‌ சிலவும்‌, எல்லாப்‌ பிரிவுகளைச்‌ சேர்ந்த 
சிலரும்‌, சக்தி வழிபாட்டில்‌ ஈடுபட்டிருந்ததற்கும்‌ அவ்‌ 
வழிபாட்டு முறைகளில்‌ ஒழுக்கக்‌ குறைவான ஆசாரங்கள்‌ 
தோன்றியதற்கும்‌ சான்றுகள்‌ இருக்கின்றன. எனினும்‌ 
திருமூலர்‌, தமது பரந்த கருணையால்‌ இவர்களை வெறுத்துக்‌ 
கண்டிக்கவில்லை. அவர்கள்‌ பரம்பொருளின்‌ இயல்பைத்‌ 
தெரிய முடியாது என்று “ஆறு சமயமும்‌ கண்டவர்‌ 
கண்டிலர்‌” என்று அமைதியுடனும்‌ பொருட்‌ செறிவுட 
னும்‌ கூறுகிறார்‌. சிவபெருமானே பரம்‌ பொருள்‌ என்று 
வாயளவில்‌ பறை சாற்றிக்கொண்டு, மனத்‌ தூய்மையும்‌. 
ஒழுக்கமும்‌ இல்லாமல்‌ திரியும்‌ வேஷதாரிகளைக்‌ குறித்து 
இவ்வாறு எழுதுகிறார்‌. அத்துடன்‌ உய்வதற்கு வெறும்‌ 
சமயச்‌ சடங்குகளும்‌ வழிபாடுகளும்‌ தூய்மையாய்‌ 
இருந்த போதிலும்‌ வலிமையற்றவை எனவும்‌, ஒவ்வொரு 
வரும்‌ பக்தி அடிப்படையில்‌ புலன்களைச்‌ செம்மை செய்து, 
யோகம்‌, சமாதி முதலிய ஆன்ம ஞான வளர்ச்‌ மார்க்‌ 
கங்களைக்‌ கைக்‌ கொள்ளவேண்டும்‌ எனவும்‌ உள்ள கொனி 
யுடன்‌ திருமூலரின்‌ பல பாடல்கள்‌ இருப்பதும்‌ சிந்திக்கத்‌ 
தக்கது. 
“ஆறு சமயப்பொருள்‌ அவனலன்‌” என்பதின்‌ கருத்‌ 
துக்கும்‌. “ஆறு சமயங்கள்‌ தவம்வந்த நந்திதாள்‌ சார்ந்‌ 
துய்யு நீரே”, “அண்ணலை நாடிய ஆறு சமயமும்‌? ஆதிய 
வற்றின்‌ பொருளுக்கும்‌ ஓரளவு முரண்பாடு தோன்று 
கிறது. முதல்‌ வாக்யெத்திலுள்ள ஆறு சமயம்‌? என்ப 
தற்கு பெளத்தம்‌, சமணம்‌, உலோகாயதம்‌ போன்றவை 
என்று பொருள்‌ கொண்டால்‌ முரண்பாடு இல்லை. ஆனால்‌ 
பொருளில்‌ சிறப்போ தயமோ இல்லை. சமணம்‌, பெளத்‌ 
தம்‌, உலோகாயதம்‌ போன்ற சமயங்களுக்குப்‌ பொருள்‌ 
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சிவபெருமானலன்‌ என்பதில்‌ என்ன புதுமையோ 
இறப்போ இருக்கிறது? இதை ஒரு பொருட்டாகக்‌ கருதி 
திருமூலர்‌ கூறியிருக்கமாட்டார்‌. அதற்கு அவசியமும்‌ 
இல்லை. ஆகையால்‌ நாம்‌ மேலே கூறிய விளக்கத்தைக்‌ 
கொண்டு பின்‌ கூறப்பெற்றவைகளை ஆராய்ந்தால்‌, திரு 
மூலர்‌ “அறுசமயம்‌” “ஆறுசமயம்‌' என்ற தொடர்களால்‌ 
சைவ சமயத்தின்‌ ஆறு பிரிவுகளைத்தான்‌ குறிப்பிடுகிறார்‌ 
என்ற முடிவு தவிர்க்க முடியாதது; எல்லாவற்றிற்கும்‌ 
பரம்பொருள்‌ சிவபெருமானாதலால்‌, 


இதுதான்‌ சரியான பொருள்‌ என்பது திருமந்திரத்‌ 
தின்‌ பிற்பகுதி ஒன்றால்‌ ஊர்ஜிதமாகிறது. அதற்கு 
£உட்சமயம்‌? என்றே திருமந்திர நூல்‌ பதிப்புக்களில்‌ 
தலைப்பு கொடுக்கப்பட்டிருக்கிறது. இவ்வித தலைப்புகள்‌: 
நூல்‌ முழுவதும்‌ கொடுக்கப்பட்டிருக்கின்‌ றன. சல 
பொருத்தமாயும்‌, வேறு சில பொருத்தமற்றதாயும்‌ இருக்‌ 
கின்றன. உதாரணமாக ஆறு சமயம்‌ என்பதைப்‌ பற்றி. 
அதிகமாக குறிப்பிடப்பட்டிருக்கும்‌ அத்தியாயத்திற்கு 
“புறச்சமய தூஷணம்‌” என்ற தலைப்பு கொடுக்கப்பட்டிருக்‌ 
கிறது. ஐந்தாம்‌ தந்திரத்தின்‌ 18-ம்‌ பகுதியாகிய இதில்‌ 
20 பாடல்கள்‌ உள்ளன. இவைகளில்‌ புறச்சமயம்‌ எவை 
என்று கூ.றப்பெறவு மில்லை; அவை தூஷிக்கப்படவுமில்லை. 
“புறச்சமயம்‌” என்பதற்கு பிற சமயங்கள்‌ என்று பொருள்‌ 
கொள்ளவேண்டும்‌. பிற்காலத்தார்‌ பாகுபாடு , செய்த 
“புறச்சமயம்‌: என்பதின்‌ கருத்து இதில்‌ தென்படவில்லை. 
ஐந்தாம்‌ தந்திரம்‌ 20 வது பகுதிக்குத்தான்‌ மேலே காட்‌ 
டிய “உட்சமயம்‌? என்ற தலைப்பு அமைந்திருக்கிறது. 
ஆனால்‌ அதிலுள்ள 16 பாடல்களிலும்‌ *உட்சமயம்‌' என்ற 
தொடராவது, உட்சமயங்களின்‌ பெயர்களாவது காணப்‌ 
பெறவில்லை. எனினும்‌ இந்த அத்தியாயத்தில்‌ காணும்‌ 
“ஆறு சமயம்‌: “அறு சமயம்‌ என்பவைக்கு “உட்சமயங்கள்‌? 
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என்று பதிப்பாசிரியர்‌ மாவை வே. விசுவநாத பிள்ளை 
பொருள்‌ கூறியிருப்பது கவனிக்கத்‌ தக்கது. இதன்‌ முதல்‌ 
பாட்டு வருமாறு: 


இமையவர்‌ தம்மையும்‌ எம்மையும்‌ முன்னம்‌ 
அமைய வகுத்தவன்‌ ஆதி புராணன்‌ 
சமங்களாறுந்தன்‌ ருளினை நாட 

& அமையங்‌ குழல்‌ கின்ற ஆதிப்பிரானே, 1557 


ஆறு சமயங்களையும்‌ தம்மையே நாடும்படி அமைத்‌ 
திருக்கிறான்‌ ஆதிப்‌ பிரானாகிய சிவபெருமான்‌. “இப்பெரு 
மானே உட்சமய மாறுக்கும்‌ இறைவனா மென்பது 
உணர்த்தியது. இம்மந்திரம்‌” என்கிறார்‌ பதிப்பாசிரியர்‌. 
இக்கருத்து சரிதான்‌. ஆனால்‌ முன்னர்‌ 18-ம்‌ அத்தியாயத்‌ 
தில்‌ கூறப்பெற்ற லெ வாசகங்களுக்கு இது முரண்படு 
அறது. இந்த முரண்பாட்டைத்‌ இர்த்து எவ்வாறு 


பொருள்‌ கொள்ள வேண்டும்‌ என்று மேலே விளக்கியிருக்‌ 
கிரோம்‌. 


உ 


ஷி 
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4. சமய நூல்களில்‌ அறுவகைச்‌ சமயம்‌ 
சைவ சமயாசாரியர்கள்‌ 


சைவ சமயாசாரியர்கள்‌ நால்வரை எடுத்துக்‌ கொண்‌ 
டால்‌ சமயம்‌ என்ற சொல்‌ மதம்‌ என்ற பெ ஈருளில்‌ தான்‌, 
அவர்களில்‌ முதல்வரும்‌ தலைவருமான திருஞானசம்பந்த 
ரின்‌ தேவாரப்‌ பாடல்களில்‌ கையாளப்‌ பெற்றிருக்றெது. 
மதம்‌ என்ற சொல்லாட்சியும்‌ இல்லாமல்‌ இல்லை. இவ 
பெருமான்‌ ““ஆயாதன சமயம்‌ பல அறியாதவன்‌” என்‌ 
கிறார்‌. சைவத்தைக்‌ தவிர பிற சமயங்களை இங்கு குறிப்‌ 
பிடுகிரார்‌. “மந்திரமாவது நீறு' என்ற தொடக்கமுடைய 
பதிகத்தில்‌ “சமயத்தில்‌ உள்ளது நீறு?” என்றும்‌ பாடி 
யிருக்கிறார்‌ ஆளுடைய பிள்ளையார்‌. அவர்‌ பெளத்தத்தை 
யும்‌ சமணத்தையும்‌ தாக்குவதில்‌ முழு ஆற்றலையும்‌ 
காட்டி, சிவபெருமானுடைய கருணையையும்‌, அருளையும்‌, 
எல்லையற்ற வல்லமையையும்‌, தமது மந்திரம்‌ போன்ற 
சக்திபெற்ற திருப்பாடல்களில்‌ பாடி, வாழ்க்கையில்‌ பல 
தெய்வீகமான அற்புதச்‌ செயல்களையும்‌ நிகழ்த்தி, சைவத்‌ 
தையும்‌ சிவபக்தி மார்க்கத்தையும்‌ தமிழ்நாட்டில்‌ 
கி. பி. 7-வது நூற்றாண்டில்‌ அப்பருடன்‌ சேர்ந்து நிலை 
நாட்டினார்‌. 

பொதுவாக, தமது பதிகங்களின்‌ திருக்கடைக்காப்‌ 
புக்கு முன்னுள்ள பத்தாவது பாடலில்‌ சமண பெளத்தர்‌ 
களைத்‌ தவறாமல்‌ கடுமையாகக்‌ கண்டித்திருக்கிறார்‌ திரு 
ஞானசம்பந்தர்‌. புத்தர்களை அவர்‌ வாதத்தில்‌ வென்றார்‌. 
அவர்களுடைய தலைவரான புத்த நந்தி, பிள்ளையாரின்‌ 
மந்திரப்பாட்டு ஒன்றால்‌ வீழ்ந்தான்‌. சமணர்களுடனும்‌ t 
வாது புரிந்து வென்று அவர்களுடைய வன்செயல்களி 
னின்றும்‌ தப்பித்தும்‌, அதுவரை சமணனாயிருந்த மதுரை 
பாண்டிய அரசன்‌ நெடுமாறனைச்‌ சைவத்தைத்‌ தழுவச்‌ 
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செய்தும்‌, சிவநேசச்‌ செல்வர்களான அவருடைய தேவி 
மங்கையர்க்கரசிக்கும்‌ மந்திரி குலச்சிறையாருக்கும்‌ 
ஆன்ம சாந்தியை அளித்தார்‌. அப்பெருமான்‌ சமணர்களை 
வெறுத்ததற்கு காரணங்கள்‌ இரண்டு. அவர்களைக்‌ குறித்து 


“வேட்டுவேள்வி செய்யா அமண்‌ கையரை” எனவும்‌ . 


“வேதவேள்வியை நிந்தனை செய்துழல்‌” எனவும்‌ பாடி. 
யிருப்பதால்‌, அவர்களுடைய வேத எதிர்ப்புக்‌ கொள்கை 
தான்‌ முதல்‌ காரணம்‌. மேலும்‌ அவர்களை *குண்டர்கள்‌” 
“ஈனர்கள்‌” என்று பிள்ளையார்‌ கடிந்திருப்பதால்‌ அச்சயமத்‌ 
தாரின்‌ ஒழுக்கக்‌ குறைவும்‌ வன்செயல்களும்‌ இரண்டா 
வது காரணம்‌. சமண பெளத்தங்களைத்‌ தவிர பிற மதங்‌ 
களைப்‌ பற்றியோ, தரிசனங்களைப்‌ பற்றியோ, அறுவகைச்‌ 
சமயம்‌ என்பது பற்றியோ திருஞானசம்பந்தர்‌ அதிக 
கவனம்‌ செலுத்தியதாக அவரது தேவாரப்‌ பாடல்களில்‌ 
துலங்கவில்லை. 


அப்பர்‌ தான்‌ “அறுவகைச்‌ சமயம்‌” “ஆறு சமயம்‌: 
என்ற தொடர்களை, தமது தேவாரப்‌ பாடல்களில்‌ பல 
இடங்களில்‌, திருமூலரின்‌ மனப்போக்கிலிருந்து சிறிது 
மாறுபட்டு, ஆதரவுடன்‌ குறிப்பிடுகிறார்‌. அவ்‌ ஆறு சம 
யங்கள்‌ எவை என்பதை ஆராயவேண்டும்‌. இதற்கு அப்பு 
ரின்‌ வாழ்க்கையைப்‌ பற்றியும்‌ தெரிந்து கொள்ளுதல்‌ 
அவசியம்‌. தமது சகோதரி திலகவதியாரின்‌ தூண்டுதலா 
னும்‌, தாம்‌ பெற்ற சூலை நோய்‌ நிவாரணத்தின்‌ காரணத்‌ , 
தாலும்‌ அவர்‌ சைவ சமயத்தைத்‌ தழுவிய போது அவ 
ருக்கு சுமார்‌ நாற்பது வயதிருக்கலாம்‌. எனவும்‌ அதற்கு 
முன்னால்‌ ஏறக்குறைய இருபத்தைந்தாவது வயதிலிருந்து 
சமணத்தில்‌ ஈடுபட்டிருக்கலாம்‌ எனவும்‌ ஒரு தமிழறிஞர்‌. , 
கூறியிருப்பது ஏற்றுக்‌ கொள்ளத்தக்கது. * அவர்‌ பல சம 
யங்களில்‌ தேர்ச்சி பெற்று, சமணம்தான்‌ சிறந்த. மதம்‌, 


1 தமிழ்‌ வரலாறு. பிற்பாகம்‌, 64-65. கே. எஸ்‌. சீனிவாச பிள்ளை, 1 
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| என்று கருதி, அதில்‌ சேர்ந்து, தருமசேனர்‌ என்ற பெயரு 
டன்‌ விளங்கி “உலகின்கண்‌ ஒளியுடைய வித்தகராய்‌ 
) அமண்‌ சமயத்‌ தலைமையினில்‌ மேம்பட்டு” * பெளத்தர்களை 
யும்‌ வாதத்தில்‌ வென்றிருந்தார்‌. சமய வாதங்களில்‌ ஈடு 
பட்டு பழகியிருந்ததால்‌ அக்காலத்திலேயே தருமசேனர்‌ 
வைதிக சமயங்களின்‌ வேத நெறியையும்‌ தரிசனங்களையும்‌ 
அவற்றை விளக்கும்‌ நூல்களையும்‌ நன்றாகக்‌ கற்றுத்‌ 
தேர்ந்திருப்பார்‌. அப்பருடைய சமணச்‌ சமய வாழ்க்கை 
யைப்‌ பற்றி, பெரிய புராணத்தில்‌ நான்கே பாடல்களில்‌ 
தான்‌ சேக்கிழார்‌ வரைந்திருக்கிறார்‌. அப்பர்‌ பாடலிபுரம்‌ 
சென்று அமண்‌ பள்ளியணைந்து 'அங்கவரும்‌ அமண்‌ சமயத்‌ 
தருங்கலை நூலான வெலாம்‌, பொங்கும்‌ உணர்வுறப்‌ 
பயின்றே அந்தெறியின்‌ புலன்‌ சிறப்ப: 2 என்று சேக்கிமார்‌ 
பாடியதிலிருந்து, தருமசேனர்‌ தத்துவஞான அறிவை 
) யும்‌ வாதாடும்‌ திறமையையும்‌ அளவற்றுப்‌ பெற்றிருக்க 
வேண்டும்‌ 'என்று புலப்படுகிறது. கவிபாடும்‌ ஆற்றலும்‌ 
.. அவருக்குப்‌ பின்னர்‌ திருவதிகையில்‌ சிவபெருமானின்‌ 
்‌. திருவருளால்‌ கிட்டியது என்று புராணம்‌ கூறுகிறது. 
அப்பர்‌ சிவபெருமானைப்‌ பற்றி நெஞ்சுருகப்‌ பாடியி 
ருக்கும்‌ பாசுரங்களில்‌, சமயம்‌ அல்லது அறுவகைச்‌ சமயம்‌ 
ஆகியவை பற்றியுள்ள குறிப்புகளாவன:- 
மிக்க சமயங்கள்‌ ஆறினுருவாகி நிறைதழலோன்‌ 
(4—14—3) 
அறுவகைச்‌ சமயம்‌ வைத்தார்‌ (4—30—5) 
சமய மேலாறு மாகித்‌ தானொரு சமயம்புவாகி 
(445-5) 
விரிவிலா அறிவினார்கள்‌ வேறொரு சமயம்‌ செய்து 
| எரிவினாற்‌ சொன்னாரேனும்‌ எம்பிராற்‌ கேற்றதாகும்‌ 
‘ (4—60—9) 
்‌ ம்‌ பம யு பங்க வ வ தடு ஆறு சமயத்தவரவரைத்‌ 
.. ந, இருநாவுக்கரசு நாயனார்‌ புராணம்‌-.1 சேக்கழார்‌--40. 
2. திருநாவுக்கரசு நாயனார்‌ புராணம்‌-59, 
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தேற்றுந்‌ தகையன, தேறிய தொண்டரைச்‌ செந்‌. 
7 நெறிக்கே 
ஏற்றுந்‌ தகையன இன்னம்‌ பரான்தன்‌ இணையடியே, 
4—100—7. 
ஆறொன்றிய சமயங்களின்‌ அவ்வவர்க்கப்‌ பொருள்கள்‌ 
வேறொன்‌ றிலா தன. 4—100—4 
ஆறு கூர்மையாக்கச்‌ சமயப்‌ பொருள்‌ 


ஆறு போலெம்‌ அகத்துறை ஆதியே 
5-89-௦6 


வெவ்வேருய்‌ இரு மூன்று சமயமாக்கிப்புக்கானை, 
எப்பொருட்கும்‌ பொதுவானானை. --5--50--7 


சமயமவை ஆறினுக்குந்‌ தலைவன்தான்‌ காண்‌. 

k 6—65-—7 
தொண்டர்க்கங்கே அறுசமயமா கி நின்ற திக்கினையென்‌ 
திருமுதுகுன்‌ றுடையான்‌ தன்னை 6—68—5 

இவ்வாசகங்களைக்‌ கூர்மையாக ஆராய்ந்து பார்த்தால்‌ 
ஆறு சமயம்‌ என்ற தொடர்‌ ஒரே பொருளில்‌ கையாளப்‌ 
பெறவில்லை என உணரலாம்‌. 


கில, சைவத்தின்‌ உட்பிரிவுகளைச்‌ கருதுவதாகள்‌! 
கொள்ளலாம்‌. “அறுவகைச்‌ சமயம்‌ வைத்தார்‌, “சமயமவை 
ஆறினுக்குந்‌ தலைவன்‌ காண்‌” “சமயமேலாறு. மாகித்‌ 
தானொரு சமயம்புவாகி', “தொண்டர்க்கங்கே அறுசமய 
மாகி நின்ற திக்தினை? என்பவைகளிலிருந்து இந்த அனு 
மானம்‌, செய்ய வேண்டியிருக்கறது. இவை பெளத்தம்‌, 
சமணம்‌ போன்ற சமயங்களை நிச்சயமாய்க்‌. குறிக்கவில்லை. 
அவற்றிற்கு சிவபெருமான்‌. தலைவர்‌ என்று. அப்பர்‌ கருதி 
யிருக்கக்‌ கூடுமா? உலோகாதயத்திற்கும்‌ ஆறு வைதிக 
தரிசனங்களுக்கும்‌ இவை பொருந்தா. உலோகாயதம்‌ 
கடவுள்‌ தத்துவத்தையும்‌ ஆன்ம தத்துவத்தையும்‌ மறுக்‌ 
கும்‌ ஞானக்‌ கோட்பாடு. சாங்கியம்‌ கடவுள்‌ தத்துவத்தை 
யும்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ளவில்லை. பூர்வ மீமாம்சையும்‌ உத்தர 
மீமாம்சையும்‌ அதை ஓரளவு ஒப்புக்கொண்ட போதிலும்‌, 
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அந்த தத்துவத்தைக்‌ கடந்தும்‌ நிற்கும்‌ தன்மையன. 
யோகமும்‌ இந்த இனத்தைச்‌ சேர்ந்ததுதான்‌. மீதியுள்ள 
வைசேடிகமும்‌ நியாயமும்‌ அறிவியல்‌ அஸ்இவாரத்தில்‌ 
கட்டப்‌ பெற்றவை. ஆகையால்‌ மேலே சாட்டப்‌ பெற்ற 
அப்பரின்‌ வாசகங்கள்‌ வைதிக தரிசனங்களைக்‌ குறிப்பிட 
லாம்‌ என்று கொள்ள முடியாது. இவை சைவத்தின்‌ உட்‌ 
பிரிவுகளுக்குத்தான்‌ பொருந்தும்‌. அப்பர்‌ காலத்தில்‌ இப்‌ 
பிரிவுகள்‌ நிலைத்திருந்தன என்பது அடியிற்கண்ட பாட 
லில்‌ இருந்து தெரியலாம்‌, 


அருமணித்தடம்‌ பூண்முலையரம்பைய ரோடருளிப்‌ 
பாடியர்‌ 
உரிமையிற்றொழுவார்‌ உருத்திர பல்‌ கணத்தார்‌ 
விரிசடை விரதிகள்‌, அந்தணர்‌, சைவர்‌, பாசுபதர்‌ 
கபாலிகள்‌ 
தெருவினிற்‌ பொலியுந்‌ திருவாரூர்‌ அம்மானே. 
்‌ 4-20-:8, 
வேறு லெ, பிற சமயங்களைச்‌ குறிக்கும்‌. 
“விரிவிலா' அறிவினார்கள்‌ வேறொரு சமயம்‌ செய்து 
எரிவினாற்‌ சொன்னா ரேனும்‌, எம்பிராற்‌ கேற்றதாகும்‌? 


என்பதிலுள்ள கருத்து ஆழ்ந்து இந்திக்கற்‌ பாலது. 
இது வேத வேள்விகளிலேயே பூரண: நம்பிக்கை வைத்து, 
அதே உய்யும்‌ வழி என்ற கொள்கையைக்‌ கடைப்பிடித்த 
பூர்வமீமாம்சகர்களைச்‌ சுட்டலாம்‌ என்று தோன்றுகிறது. 
“வேறொரு சமயம்‌ செய்து” என்று கூறப்பட்டிருப்பதால்‌ 
அது சைவத்திற்கோ அதன்‌ உட்பிரிவுகளுக்கோ புறம்பாக 
உள்ள ஒன்றாகவே இருக்கவேண்டும்‌. அவர்களை “விரிவிலா 
அறிவினார்கள்‌? என வேதனையோடும்‌ இலேசான கண்ட 
னத்துடனும்‌ குறிப்பிட்டிருப்பது. நோக்கற்பாலது. பூர்‌ 
வாச்சிரமத்தில்‌ சமணராயிருந்த போது வேத வேள்வி 
களை வெறுத்த மனத்தின்‌ அடித்தளத்தையோ, அல்லது 
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சைவத்தைக்‌ கடைப்பிடித்த பிறகு “வேதம்‌ ஓதி என்‌, 
வேள்விகள்‌ செய்கில்‌ என்‌......... ஈசனை உள்குவார்க்‌ 
கன்றி இல்லையே”? ! என்ற பாடல்‌ காட்டும்‌, புறச்‌ செயல்‌ 
கள்‌, சடங்குகள்‌ ஆகியவற்றை ஒதுக்கிய தீவிர கடவுள்‌ 
பக்தியே அவசியம்‌ என்று கருதிய மனப்பான்மையையோ 
தான்‌ இதில்‌ பார்க்கலாம்‌. “ஆறு சமயத்தவரவரைத்‌, 
தேற்றுந்தகையன, தேறிய தொண்டரைச்‌ செந்தெறிக்கே 
ஏற்றுந்தகையன, இன்னம்பரான்‌ குன்‌ இணையடியே” 
என்பதில்‌ ஆறு சமயம்‌ என்பது சைவம்‌ தவிர பிற மதங்‌ 
களுக்கே பொருந்தும்‌, இங்கே செந்நெறி என்பது. சிவ 
வழிபாடு, பிற சமயங்களைச்‌ சேர்ந்தவர்களுக்கு சிவபெரு 
மான்‌ உண்மை அறிவைப்‌ புகட்டி, தந்நெறிக்கே அழைத்‌ 
துக்‌ கொள்ளும்‌ ஆற்றல்‌ படைத்தவர்‌ என இதற்குப்‌ 
பொருள்‌ கூறவேண்டும்‌. அக்காலத்தில்‌ அரசர்களும்‌ பெரி 
யோர்களும்‌, லெ காரணங்களுக்காக ஒரு சமயத்திலிருந்து 
மற்றொரு சமயத்தைத்‌ தழுவுவது சாதாரணமாயிருந்தது 
என்பது வரலாறு காட்டும்‌ செய்தி. அப்பரே சமணத்திலி 
ருந்து சைவத்திற்கு வந்தவர்கானே. பிற சமயங்களில்‌, 
சமணமும்‌ பெளத்தமும்‌ அடங்குமா என்ற கேள்வி 
எழலாம்‌. இச்சமயங்களை அப்பர்‌ பல பாடல்களில்‌ கண்‌ 
டி.த்திருக்கிறார்‌. இவற்றை ்‌ 

ஆறு சமயங்கள்‌ எவை எ 


இவ்‌ இரண்டு சமயங்களையும்‌ சேர்த்தே, அவைகளை பின்‌ 


யும்‌ பரம்‌ பொருளாகிய சிவபெரு 
மானே சிருஷ்டித்திருக்கலாம்‌ என்று கொண்டிருக்கலாம்‌. 
அவர்‌ “ஓதுவித்தாய்‌ முன்‌ அறவுரை காட்டி அமண 


த க பட்ட 1 பம்ப்‌ பரா விதற்தது 


1. 5—99—&4 


“fl 
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ரோடே, காதுவித்தாய்‌'? ! என்றும்‌ “எத்தைக்‌ கொண்‌ 
டெத்தகை ஏழை அமணொடிசைவித்‌ தென்னைக்‌, கொத்‌ 
தைக்கு மூங்கர்‌ வழிகாட்டு வித்தென்னை கோது செய்‌ 
தாய்‌' ” என்றும்‌ ஒரு பக்தனின்‌ அன்பு கலந்த உரிமைய 
டன்‌ சிவபெருமானைக்‌ குறை சொல்வது போல்‌ கூறியிருப்‌ 
பதிலிருந்து அவருடைய உட்கருத்து ஒருவாறு புலனா 
கிறது. 


“சமய மேலாறு மாதித்தானொரு சமயம்புவாகி', 
“சமயமவை ஆறினுக்குந்‌ தலைவன்‌ காண்‌”, “வெவ்வேறாய்‌ 
இரு மூன்று சமயமாக்கிப்புக்கானை?, “எப்பொருட்கும்‌ 
பொதுவானானை? ௫ ஆதிய வாசகங்கள்‌ ஆறு வைதிக தரிச 
னங்களுக்கும்‌ பொருந்தச்‌ கூடிய முறையில்‌ அமைந்திருக்‌ 
கின்றன. அப்பரே, ஆறு தரிசனங்களைக்‌ கருதியிருக்கலாம்‌. 
இதற்கு ஒரு தடையை இலர்‌ எழுப்பலாம்‌. ஆறு தரிசனங்‌ 
களில்‌ உத்தரமீமாம்சை என்ற அத்துவித வேதாந்தமும்‌ 
ஒன்று இது ஆதிசங்கரர்‌ காலத்தில்தான்‌ (அதாவது 
கி. பி. 9-வது நூற்றாண்டின்‌ முற்பகுதியில்‌) தமிழ்‌ நாட்‌ 
டில்‌ பரவத்‌ தொடங்கியது. அப்படியிருக்கும்போது ஏழா 
வது நூற்றாண்டில்‌ வாழ்ந்த அப்பர்‌ அத்துவித வேதாந்த 
முள்ளிட்ட ஆறு தரிசனங்களை குறிப்பிட்டிருப்பாரா 
என்று சிலர்‌ ஐயுறலாம்‌. இந்த ஐயம்‌ ஆதாரமற்றது 
என்பது சற்று சிந்தனை செய்தால்‌ தெரியலாம்‌. வேதாத்‌ 
குத்திற்கு-மூல நூல்கள்‌ வட மொழியிலுள்ள உப நிடதங்‌ 
களும்‌ .பாதராயணரின்‌ பிரம்ம சூத்திரமும்‌, பகவத்‌ 
இதையும்‌ ஆகும்‌. இவை மிகப்‌ பழமையானவை. அப்பர்‌ 
காலத்திற்கு பல நூற்றாண்டுகளுக்கு முந்தியவை. மாயா 
வாதத்தைத்‌ தன்னுள்ளடக்கிய ஆதிசங்கரரின்‌ அத்வைத 


1. அப்பர்‌ தேவாரம்‌ &4--99-1 
2. ப -4-99--2 
3. ET} —6—50—7 
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வேதாந்தமும்‌ அவரால்‌ இருஷ்டிக்கப்பட்டதில்லை. அவ 
ருக்கு முன்னால்‌ ௫. பி. 6-வது நூற்றாண்டின்‌ இறுதியிலோ 
7-வது நூற்றாண்டின்‌ முற்பாதியிலோ வாழ்ந்த கெளத 
பாதர்‌ (ஆதி சங்கரரின்‌ பரமகுரு) தமது மாண்டுக்ய உப்‌ 
நிடத காரிகையில்‌ அத்துவித வேதாந்தக்‌ கொள்கைகளை 
விளக்கியிருக்கிறார்‌. ஏறக்குறைய அதே காலத்திலிருந்த 
பர்த்திருஹரி என்பவர்‌ தமது வாக்கியாபதி என்ற 
நூலிலும்‌ அத்துவித வேதாந்த தத்துவத்தை விமர்ச்சித்‌ 
திருக்கிறார்‌. சமணராயிருந்தபோது பெற்ற பல சமயப்‌ 
பயிற்சியிலிருந்தும்‌, அவருடைய தேவாரப்‌ பாடல்களில்‌. 
பொதிந்து கடக்கும்‌ உபநிடதக்‌ கருத்துக்களிலிருந்தும்‌ 
அப்பர்‌, அத்துவித வேதாந்தத்தையும்‌ பிற வைதிக தரிச 
ட வத்தல்‌ நன்றாய்‌ அறிந்திருப்பார்‌ என்பதில்‌ சந்தேக 
ல்லை. 


ஆதலால்‌ “அறுசமயம்‌” என்று அப்பர்‌ பல இடங்‌ 
களில்‌ கையாண்டிருப்பதில்‌ ல சைவத்தின்‌ ஆறும்‌ 
பிரிவுகளையும்‌, வேறு ல ஆறு வைதிக தரிசனங்களையும்‌, 
ஒன்றிரண்டு சைவம்‌ தவிரவுள்ள பிற மதங்களையும்‌ அத்‌ 
தொடர்‌ குறிக்கும்‌ என்பது தெளிவாகிறது. 


சுந்தரர்‌ தமது பாசுரம்‌ ஒன்றில்‌ அறிவினால்‌ மிக்க 
அறுவகைச்‌ சமயம்‌ அவ்வவர்க்கே அருள்‌ புரிந்து” * என்று 
சிவபெருமானைக்‌ குறித்துப்‌ பாடியிருக்கிறார்‌, இதிலுள்ள 
“அறுவகைச்‌ சமயம்‌: வைதிக தரிசனங்கள்‌ ஆறுக்குத் தான்‌ 
அதிகமாகப்‌ பொருந்தும்‌. “அறிவினால்‌ மிக்க” என்ற அடை 
மொழி பொருட்‌ செறிவுடையது. மதங்களுக்கும்‌ அவற்‌ 
றின்‌ உட்பிரிவுகளுக்கும்‌, வழிபாட்டு முறைகளும்‌, பின்‌ 
பற்றுவோரின்‌ கடவுள்‌ பக்தியுமே பெருமை அளிக்கும்‌. 
“மிக்க அறிவு” ஞானத்‌ தத்துவங்களுக்குரிய இயல்பு. 
உருவ, அருவ கடவுள்‌ தத்துவ அடிப்படை இல்லாத 


1. இருப்புன்கூர்‌ தேவாரம்‌-—9 


3. 
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சாக்கிய சமண மதங்களுக்கும்‌ தனி ஞான தத்துவக்‌ 
கோட்பாடுகள்‌ இருக்கின்றன. இம்‌ மதங்களைப்‌ பற்றிய 
நோக்கில்‌ அப்பருக்கும்‌ சுந்தரருக்கும்‌ வித்தியாசம்‌ 
உண்டு. அப்பர்‌, அவற்றைக்‌ கண்டித்திருந்த போதிலும்‌, 
பல வருடங்கள்‌ சமணத்தின்‌ தலைவராயிருந்து அதன்‌ 
கொள்கைகளையும்‌ தத்துவக்‌ கோட்பாடுகளையும்‌ பிற சம 
யங்களின்‌ தத்துவங்களையும்‌ நன்றாய்த்‌ தெரிந்தவர்‌. 
சுந்தரர்‌, தம்‌ காலத்தில்‌ சமண பெளத்த மதங்களின்‌ செல்‌ 
வாக்கு குறைந்து விட்டபோதிலும்‌, அவற்றை, நேரில்‌ 
தெரிந்து உணர்ந்த திருஞானசம்பந்தர்‌, அப்பர்‌ ஆகி 
யோரைப்‌ பின்பற்றிக்‌ கண்டிக்கிறார்‌. “குண்டாடிச்‌ சமண 
சாக்கியப்‌ பேய்கள்‌ கொண்டராகிலும்‌ கொள்ள? * என்றும்‌ 
£குண்டரைக்‌ கூறையின்றித்‌ திரியும்‌ சமண சாக்யெப்‌ 
பேய்‌, மிண்டரைக்‌ கொண்டதன்மை விரவாகிய தென்னை 
கொலோ?” £ என்று பாடியிருக்கும்‌ சுந்தரர்‌ அம்மதங்களை 
சிவபெருமானே மக்களுக்கு அருள்‌ புரிந்தார்‌ என்று கருதி 
யிருப்பாரா? அவ்‌ இரு மதங்களையும்‌ “அறிவினால்‌ மிக்க 
அறுவகைச்‌ சமயம்‌” என்பதில்‌ சேர்த்திருப்பாரா? மாட்‌ 
டார்‌ என்றுதான்‌ கூறவேண்டும்‌. சைவத்தின்‌ உட்பிரிவு 
களையும்‌ அவர்‌ கருதியிருக்க முடியாது. 

சுந்தரருடைய பாடல்களில்‌ அத்துவித வேதாந்த 
முள்பட வைதிக தரிசனங்களைப்‌ பற்றி குறிப்போ அல்லது 
நேரடியான பிரஸ்தாபமோ இல்லாவிட்டாலும்‌ அவர்‌ 
இ. பி. 9-ம்‌ நூற்றாண்டின்‌ முற்பாதியில்‌ வாழ்ந்தவராத 
லால்‌ தரிசனங்களைப்‌ பற்றித்‌ தெரிந்திருப்பார்‌. அவர்‌ 
வாழ்ந்தது ஆதிசங்கரரின்‌ காலம்‌. சுந்தரர்‌, தமது மணப்‌ 
பருவத்திற்கு முன்பே “அளவிலா தொல்கலைகளை ஆய்ந்‌ 
தார்‌” £ என்று சேக்கிமார்‌ கூறியதிலிருந்து, பல்‌ சமய 
ம இருநாப்டியத்தான்குடி பதகம்‌9, 1 


2. இருநாகேச்சுரப்‌ பதிகம்‌ (பஞ்சமம்‌) 10. 
3, தடுத்தாட்‌ கொண்ட புராணம்‌ 6. 
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ஞானப்‌ பயிற்சி பெற்றிருப்பார்‌. அவருடைய நண்பரும்‌ 
சமய வாழ்வின்‌ நெருங்கிய தோழருமான சேரமான்‌ 
பெருமாள்‌ நாயனார்‌, சங்கரர்‌ காலத்திலோ, அவர்‌ 
மறைந்த காலத்திலோ ௫. பி. 820 முதல்‌ 844 வரை சேர 
நாட்டில்‌ மகோதயபுரம்‌ என்ற இருவஞ்சைச்‌ களத்திலி 
ருந்து குலசேகரப்‌ பேரரசின்‌ இரண்டாவது மன்னனாக 
ஆண்ட ராசசேகரன்தான்‌ என ஒரு கேரள வரலாற்றா 
சிரியர்‌ தக்க சான்றுகளுடன்‌ துணிந்திருக்கிறார்‌. ஆதிசங்‌ 
கரரின்‌ பாஷ்யத்தில்‌ ஓரிடத்தில்‌ காணப்பெறுபவரும்‌, 
மாதவ சங்கரவிஜயத்தில்‌ குறிப்பிடப்பட்டவருமான ராச 
சேகரன்தான்‌ இவன்‌ என்றும்‌, அவனது 12-வது ஆட்சி 
வருடத்தில்‌ வெளியிடப்பெற்ற வளப்பள்ளி கல்வெட்டு, 
பிற கல்வெட்டுகளைப்‌ போல 'ஸ்வஸ்திஸ்ரீ' என்பதற்குப்‌ 
பதிலாக “நமசிவாய என்று தொடங்குகிறது என்றும்‌, 
அதில்‌ ராசசேகரன்‌ “பரமேஸ்வர பட்டாரகா” என குறிப்‌ 
பிடப்பட்டிருக்கிறது என்றும்‌; இவற்றிலிருந்து ராசசேக 
ரன்தான்‌ சேரமான்‌ பெருமாள்‌ என்று முடிவுகட்டலா 
மென்றும்‌ அவர்‌ எழுதியிருக்கிறார்‌. ! சவசமய அறிவிலும்‌ 
அனுபவத்திலும்‌ இளைத்த ராசசேகரன்‌ என்ற சேரமான்‌ 
பெருமாள்‌ ஆதிசங்கரரின்‌ வாழ்க்கையையும்‌, சமயப்பணி 
யையும்‌ தெரிந்திரப்பார்‌ என்பதும்‌, அவருடைய மெய்‌ 
யன்புக்கும்‌ பக்திக்குமுரிய நண்பரும்‌, சைவ நெறியில்‌ 
புகமுடன்‌ திகழ்ந்தவருமான சுந்தரரும்‌ சேரமான்‌ பெரு 
மாளிடமிருந்து ஆதிசங்கரரின்‌ வாழ்க்கையைப்‌ பற்றியும்‌ 
நூல்களைப்‌ பற்றியும்‌ கேட்டிருப்பார்‌ என்பதும்‌ நியாய 
மாய்‌ ஊ௫க்கக்‌ கூடியவை. ஆகவே சுந்தரர்‌ குறிப்பிட்‌ 
டிருக்கும்‌ “அறிவினால்‌ மிக்க அறுவகைச்‌ சமயம்‌” ஆறு 
வைதிக தரிசனங்களாயிருக்கலாம்‌ என்று கொள்வதுதான்‌ 
பொருத்தம்‌. 


ம A survey of Kerala History -A. Sridhara Menon,—124. 
2 The Throne of Transcendental Wisdom-K. R.Venkataraman —P. 8 
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ஆதிசங்கரரின்‌ காலம்‌ ௫. பி, 788-820 என பல 
அறிஞர்கள்‌ கொண்டிருப்பதற்குப்‌ பதிலாக க. பி, 805 
முதல்‌ 837 என ஒரு ஆராய்ச்சியாளர்‌ சில சான்றுகளு 
டன்‌ சமீபத்தில்‌ கூறியிருக்கிறார்‌. கம்போடிய நாட்டு 
அரசன்‌ இரண்டாவது ஜயவர்மன்‌ (௫, பி, 878-887) 
காலத்து சாசனம்‌ ஒன்றில்‌ அவனது றாஜகுருவாகிய 
சிவசோமா என்பவர்‌ “சகல சாஸ்திரங்களை பகவத்‌ சங்கர 
ரிடமிருந்து கற்றவர்‌ என்று எழுதப்பட்டிருப்பதை இவர்‌ 
தமது கருத்துக்கு ஆதாரமாக காட்டியிருக்கிறார்‌. * இது 
உண்மையாகவே இருந்தாலும்‌ சேரமான்‌ பெருமாள்‌ 
நாயனாரும்‌ ஆதிசங்கரரும்‌ ஒரே தலைமுறையைச்‌ சேர்ந்த 
வர்கள்‌ என்பதற்கு எவ்விதத்‌ தடையும்‌ ஏற்படாது, 
மாணிக்கவாசகர்‌ திருவாசகத்தில்‌ சமயங்களைப்‌ பற்றி 
பொதுவாகவும்‌ “அறுவகைச்‌ சமயம்‌” என்பதைப்‌ பற்றிக்‌ 
குறிப்பாகவும்‌ பாடியிருக்கிறார்‌. அவர்‌ திரு அண்டப்பகுதி 
யில்‌ சொல்லியிருப்பதாவது:-- 
படைப்போற்‌ படைக்கும்‌ பழையோன்‌, படைத்தவை 
காப்போற்‌ காக்குங்கடவுள்‌, காப்பவை 
கரப்போன்‌ கரப்பவை கருதாக்‌ 
கருத்துடைக்‌ கடவுள்‌, திருத்தகும்‌ 
அறுவகைச்‌ சமயத்தறு வகையோர்க்கும்‌ 
வீடுபேருய்‌ நின்ற விண்ணோர்‌ பகுதி 
- . வான்‌ 
ச்ட்‌ ட்‌ அண்டப்‌ பகுதி 13-19. 
இதில்‌ கூறப்பெற்றிருக்கும்‌ “அறுவகைச்‌ சமயம்‌” 
எவை என்று பார்க்கவேண்டும்‌. இச்சமயங்கள்‌ போற்றும்‌ 
தெய்வங்களைச்‌ சற்றுக்‌ குறைவாகவே மாணிக்கவாசகர்‌ 
கருதியிருக்கிறார்‌. அத்துடன்‌ அறுவகைச்‌ சமயத்தைச்‌ 
சேர்ந்த ஓவ்வொன்றுக்கும்‌ ௮றுவகைப்‌ பகுதியோர்‌ 
இருந்ததாக ஒரு புதிய செய்தியைக்‌ குறிப்பிடுகிறார்‌. 


1. 40-வது பக்கம்‌ 2-வது அடிக்‌ குறிப்பைப்‌ பார்க்க. 
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இதற்கு அறுவகைப்பட்ட தவத்தினோர்‌ என்று ஒரு தற்‌ 
கால உரைகாரர்‌ பொருள்‌ கொண்டிருக்கிறார்‌; ஆனால்‌ 
ஓவ்வொரு சமயத்தின்‌ அறுவகைத்‌ துவத்தினோர்கள்‌ 
பெயர்களைச்‌ சொல்லவில்லை. சுந்தரர்‌. தாம்‌ பாடிய “அறு 
வகைச்‌ சமயத்தை இனம்‌ காட்ட” “அறிவுமிக்க' என்ற 
அடைமொழியைச்‌ சொடுத்ததுபோல மாணிக்கவாசகரும்‌ 
தாம்‌ ஒரு பொருட்டாகக்‌ கருதாத “அறுவகைச்‌ சமயத்‌ 
திற்கு “திருத்தகும்‌' என்ற தொடரை முன்‌ வைத்திருச்‌ 
கிறார்‌. அதே உரைகாரர்‌ இப்பகுதியை விளக்கும்‌ போது 
எழுதியிருப்பதாவது;- “அடிகள்‌ காலத்து சமயங்கள்‌ 
மணிமேகலையில்‌ கூறப்பட்டனவாக இருத்தல்‌ கூடும்‌, 
அவற்றுட்‌, சில கடவுட்‌ கொள்கையுடைய அறு சமயங்‌ 
களே “திருத்தகும்‌' எனச்‌ சறப்பிக்கப்பட்டன. சைவம்‌, 
வைணவம்‌, பிரம்மம்‌, நையாயிகம்‌, வைசேடிகம்‌, ஆசீவகம்‌ 
முதலிய மதங்கள்‌ ஒருவகையான கடவுட்‌ கொள்கை 
யொடு விளங்கின. ஆண்டு கூறப்பட்ட சைவம்‌, உருத்திர 
வணக்கமா யமைந்திருத்தல்‌ பற்றி அறுவகைச்‌ சமயத்‌ 
துள்‌ வைத்தோதப்பட்டன போலும்‌. அவை முடிவாகக்‌ 
கூறும்‌ தத்துவத்‌ தலைவராகிய உயிர்களாயமைதலின்‌, 
அவர்கள்‌, இறைவனை நோக்கப்‌ புழுப்‌ பேபோன்ற 
னர்‌”? * இந்தப்‌ பொருள்‌ முற்றிலும்‌ ஏற்புடைத்து என்று 
சொல்வதிற்கில்லை எனினும்‌ ஒருவிதமாகச்‌ செய்யக்‌ 
கூடிய ஊகம்தான்‌. அடிகள்‌ காலம்‌ என்று இவ்வுரை 
யாசிரியர்‌ கூறியிருப்பது ௫. பி. மூன்றாவது நூற்றாண்டு. 
இன்று மாணிக்கவாசகர்‌ வாழ்ந்தது சி. பி. ஒன்பதாம்‌ 
நூற்றாண்டின்‌ பிற்பாதி என்பதுதான்‌ பல ஆராய்ச்சியாள 
ரின்‌ முடிவு. ௧, பி. மூன்றாம்‌ நூற்றாண்டில்‌ சமய உலகில்‌ 
சமரச நிலை இருந்ததாகவே சங்க குரல்கள்‌ காட்டுகின்றன. 
மாணிக்கவாசகர்‌ பாடியிருக்கும்‌ சிவானுபூதி உணர்ச்சி 
யின்‌ பல நிலைகளையும்‌, தீவிர பக்தி நெறியையும்‌, 


1. திருவாசகம்‌, உரையுடன்‌. கா. ௬ப்பிரமணிய பின்னை 40—41 


ஸி 
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தேனொழுகும்‌ இனிய தமிழ்‌ நடையையும்‌, பாட்டமைப்பு 
முறைகளையும்‌, விருப்பு வெறுப்பற்ற ஆராய்ச்சிக்‌ கண்‌ 
ணோட்டத்துடன்‌ பார்த்தால்‌ கி. பி. மூன்றாம்‌ நூற்றாண்டு 
டன்‌ தொடர்பு படுத்தவே முடியாது. அறுவகைச்‌ சமயம்‌ 
“திருத்தகும்‌? என்ற சொல்லால்‌ இறெப்பிக்கப்பட்டிருக்‌ 
கிறது என்பது பொருந்தாது. “அறுவகைச்‌ சமய மறுவகை 
யோர்க்கும்‌ வீடுபேறாய்‌ நின்ற விண்ணோர்‌ பகுதி டம்‌” 
என்று வரையப்பட்டிருப்பதைக்‌ கவனிக்க வேண்டும்‌. 
சற்று பின்னர்‌, திரு அண்டப்பகுதியில்‌ மாணிக்க 
வாசகர்‌ அறுவகைச்‌ சமயத்தைக்‌ குறிப்பிட்டுக்‌ கண்டனம்‌ 
செய்கிறார்‌. நல்ல கவித்வ மொழியில்‌ அவர்‌ பாடியிருப்ப 
தாவது:-- 
செம்‌ சுடர்‌ வெள்ளம்‌ திசை திசைதெவிட்ட, ர 
வரை உறக்‌ 
கேதக்‌ குட்டம்‌ கையற ஓங்கி, 
இரு முச்சமயத்து ஒரு பேய்த்‌ தேரின்‌ 
நீர்‌ நசை தரவரும்‌, நெடுங்கண்‌, மான்‌ கணம்‌ 
தவப்பெரு வாயிடைப்‌ பருகி, தளர்வொடும்‌, 
அவப்பெரும்‌ தாபம்‌ நீங்காது அசைந்தன க 
மாணிக்கவாசகர்‌ தாம்‌ ஆன்மஞான பரிபக்குவம்‌ 
அடைந்து, பூரண இவாநந்தக்‌ கடவில்‌ மூழ்குவதற்குத 
துடையாயிருந்த, அவர்‌ காலநிலையின்‌ பல இயல்புகளை, 
போற்றித்திரு அகவலில்‌ அற்புதமான கவிதையில்‌ பாடி. 
யிருக்கிறார்‌. 
விரதமே பரமாக வேதியருஞ்‌ 
சரதமாகவே சாத்திரங்‌ காட்டினர்‌ 
சமயவாதிகள்‌ தத்தம்‌ மதங்களே 
அமைவதாக, அரற்றி மலைந்தனர்‌: 
மிண்டிய மாயாவாதம்‌ என்னும்‌ 


சண்டமாருதம்‌, சுழித்து, அடித்து,ஆர்த்து 
மித்து 50-56 
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மேலே காணப்பெறும்‌ பகுதியில்‌ கண்டனம்‌ அதிக 
மாக இல்லை. வாக்கில்‌ ஒருவித வேகமும்‌ மென்மையான 


தகைச்சுவையும்‌ தென்படுகின்றன. இதற்கடுத்தாப்‌ போல 
உலோகாய தனைக்‌ குறிப்பிட்டு ““ஒண்திறற்‌ பாம்பின்‌ கலய 
பேதத்த கடுவிடம்‌ எய்தி: (53-54) என்று சறுரறோர்‌. 

இ 


“மிண்டிய மாயாவாதம்‌ என்னும்‌ சண்டமாருதம்‌ சுழித்து, 
அடித்து ஆர்த்து? என்று ஆதிசங்கரரின்‌ அத்வைத 
வேதாந்த தரிசனம்‌ தமிழ்‌ நாட்டில்‌ அக்காலத்தில்‌ தீவிர 
மாகப்‌ பிரசாரம்‌ செய்யப்‌ பட்டிருப்பதைத்தான்‌ குறிப்‌ 
பிடுகிறார்‌. மேலே குறிப்பிட்ட திருவாசக உரை கண்ட 
_ தமிழ்ப்‌ பேரறிஞரும்‌ வேறு சிலரும்‌ மாணிக்கவாசகர்‌ 
சுட்டிக்‌ காட்டியிருப்பது ஆதிசங்கரரின்‌ மாயாவாதம்‌ 
என்ற அத்வைத வேதாந்தம்‌ அன்று எனவும்‌, பெளத்தத்‌ 
எச்‌ சேர்ந்த ஒரு தத்துவத்தை எனவும்‌ கருதுறொர்கள்‌. 
இதற்கு ஆதாரம்‌ 


இல்லை. ௫. பி. மூன்றாவது நூற்றாண்‌ 
டில்‌ பெளத்த நாகா 


ய ர்சுனர்‌ எழுப்பிய மாத்யாமிக தத்து 
வத்தைச்‌ சேர்ந்த கொள்கைகளுக்கு சூன்ய வாதம்‌ என்று 
பெயர்‌. அது, தமிழ்‌ நாட்டில்‌ அக்காலத்திலாவது பின்ன 
ராவது தீவிரமாகப்‌ பர 


றுச்‌ சான்றுகள்‌ இல்லை, 
அல்லது நான்கு நூற்றா 
காவது நூற்றாண்டிலிரு 
கணிசமான அளவில்‌ 


கள்‌ பெளத்தமும்‌ சமணமும்‌ ஆகும்‌. அதற்குப்பின்‌ சைவ 
வைணவத்‌ தலைவர்கள்‌ அச்சமயங்களின்‌ வியாபகத்தை 
எதிர்க்கும்போது, அவை கொண்ட வேத எதிர்ப்புக்‌ 
கொள்கைகளையும்‌ அச்சமயத்‌ துறவிகளின்‌ ஒழுக்கமற்ற. 
நடத்தையையுமே கண்டித்தார்கள்‌. அவைகளின்‌ தத்துவ 
ஞானக்கோட்பாடுகளை 


வியிருந்தது என்பதற்கு வரலாற்‌ 


தீ தாக்குவது அவ்வளவு முக்கியம்‌ 
என்று அவர்கள்‌ கருதினதாகத்‌ தெரியவில்லை. முதலி 
மூவரின்‌ தேவாரப்‌ பாடல்களிலிருந்து இது விளங்கும்‌. 
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மணிமேகலையில்‌ அதன்‌ காவியத்‌ தலைவி சமயக்‌ கணக்கர்‌ 
களின்‌ வாதங்களை சேர நாட்டை.ச்‌ சேர்ந்த வஞ்சியில்‌ 
தான்‌ தெரிந்து கொண்டாள்‌ என்பதையும்‌ பெளத்த 
தர்மத்தைப்‌ பற்றி காஞ்சியில்‌ வந்து கேட்டாள்‌ என்பதை 
யும்‌ நோக்கவேண்டும்‌. தமிழ்‌ நூல்களில்‌ பிற்காலத்தில்‌ 
மாயாவாதம்‌” என்பது அதை எதிர்த்த சமயக்‌ கணச்‌ 
கர்கள்‌ ஆதிசங்கரரின்‌ வேதாந்த தத்துவத்திற்குக்‌ 
கொடுத்த பெயர்‌ என்பது வெளிப்படை; இதை ஏகான்ம 
வாதம்‌ என்றும்‌ கூறினர்‌. சங்கரரின்‌ மாயாவாதத்திற்கும்‌ 
பெளத்த சூன்ய வாதத்திற்கும்‌ தத்துவ ரீதியாக வேறு 
பாடுகள்‌ உண்டு. ஆகையால்‌ மாணிக்கவாசகர்‌ குறிப்‌ 
பிடும்‌ மாயாவாதம்‌ சங்கரரின்‌ அத்வைத வேதாந்தம்‌ 
தான்‌ என்ற முடிவு தவிர்க்க முடியாதது. மாணிக்கவர்‌ச 
கர்‌ ௫. பி. மூன்றாம்‌ நூற்றாண்டில்‌ வாழ்ந்தார்‌ என்று 
கொண்ட தமிழ்‌ அறிஞர்கள்‌, அவர்‌ குறிப்பிட்ட ப்பம்‌ 
வாதம்‌, பெளத்த சூன்ய வாதம்‌ என்று சொல்ல தேர்த்‌ 
தது, 
திருவாசகத்தில்‌ மாணிக்கவாசகர்‌ 
“புத்தன்‌ முதலாய புல்லறிவிற்‌ பல்‌ சமயம்‌ 
தத்தம்‌ மதங்களில்‌ தட்டு ளுப்புப்பட்டு நிற்க: 
திருத்தோனோக்கம்‌-6 

இங்கே சமயம்‌ 


என்று பாடியிருப்பது சந்திக்‌கற்‌ பாலது. ண்ட ம்‌ 


என்பதை மதம்‌. என்‌ ற: பொருளில்‌ அவர்‌ 310 பச 
பது கெளிவாயிருக்கிறது. ஆசையால்‌ “அறுவகைச்சமயம்‌ 
என்பதில்‌ அவர்‌ ஆறு மதங்களையே மனத்தில்‌ கருதி 
யிருக்கலாம்‌. இருஞான சம்பந்தரும்‌. அப்பரும்‌ சுத்தரரும 
சமணத்தையும்‌ பெளத்தத்தையும்‌ எவ்வளவு பலமாகக்‌ 
கண்டித்திருக்றொர்களோ, அவ்வளவு பலமாக மாணிக்க 
வாசகர்‌ “புத்தன்‌ முதலிய! பல்‌ சமயங்களை” தாக்கியிருப்‌' 
பது நோக்கற்‌: பாலது; இந்த: தாக்குதலில்‌ சைவம்‌ பிற 


ப்‌ 
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சமயங்களுடன்‌ சேர்க்கப்பட்டிருக்கலாம்‌ என்ற கருத்தில்‌ 
தான்‌ உரைகாரர்‌, மாணிக்கவாசகர்‌ பேசும்‌ “அறுவகைச்‌ 
சமயத்தில்‌ ஒன்றாகக்‌ கருதக்‌ கூடிய சைவம்‌ ருத்திர 
வணக்கமாக இருக்கலாம்‌ என்கிறார்‌. சிவனே மாணிக்க 
வாசகர்‌ கண்டு அனுபவித்த பரம்பொருள்‌: அவர்‌ பல 
சிவாலயங்களை தரிசித்து பாடியுமிருக்கிறார்‌. எனினும்‌, 
அவரை, சாதாரண நிலையிலுள்ள சைவ சமயவாதஇ என்று 
கூறு முடியாது. சலனமற்ற ஒருமைப்பட்ட பக்திப்‌ பாதை 
யில்‌ சென்று, ஆன்ம ஞானத்துறையை விட்டு கணமேனும்‌ 
அகலாது சிவாநுபவ அமுதத்தையே பருகிக்கொண்டி 
ருந்த இசைக்‌ கவிஞர்‌ மாணிக்கவாசகர்‌: தமது பலதரப்‌ 
பட்ட அநுபவத்தையும்‌ உணர்ச்சியையும்‌, சவபோதை 
யையும்‌ ஈடும்‌ எடுப்பும்‌ இல்லா த இன்னிசைக்‌ கவிதையில்‌ 
பொழிந்திருக்கிறார்‌.: அவருடைய பிற சமய கண்டனங்கள்‌ 
சமய வெறுப்பின்‌ விளைவுபோல்‌ தோன்றினாலும்‌ அவை 
உண்மையில்‌ பொங்கும்‌ கவிதை ' ஆர்வத்தில்‌ பிறந்த 
வாக்குத்‌ திட்பமாகவே கொள்ளுதல்தான்‌ பொருத்தம்‌. 
அவர்‌ ஆறுசமயம்‌ என்று குறிப்பிட்டு ஒதுக்கியிருப்பது 
சாதாரண மட்டத்திலுள்ள எல்லா சமயங்களையும்‌ தான்‌. 

அவற்றில்‌ ஆறு எவை என்று, சொற்றொடருக்குப்‌ 

பொருள்‌ சொல்வதற்குப்‌ பொறுக்கி எடுப்பது இயலாத 

காரியம்‌. பெளத்தமும்‌ இந்த ஆறில்‌ ஒன்று என நிச்சய 

மாக கருதலாம்‌. “புத்தன்‌ முதலாய' என்ற தொடர்‌ 

இதைக்‌ காட்டுகிறது. அத்துடன்‌ பெளத்தர்களுடன்‌ 

வாது செய்து அந்த சமயத்தின்‌ குறைகளை எடுத்துக்‌ 

காட்டி அவர்‌ வென்றார்‌ என்றும்‌ கருதப்பெறுறெது. 

உலோகாயதமும்‌ ஒன்று என கூறலாம்‌. ஆனால்‌ இதற்கு i 


ஒரு தடை இருக்கிறது. உலோகாயதர்கள்‌ நாத்திகர்கள்‌? 
கடவுளர்களோ தேவர்களோ இருப்பதாக அவர்கள்‌ 
ஓப்புக்கொள்வதில்லை. ஆகையால்‌ “அறுவகை சமயத்தறு 
வகையோர்க்ரும்‌ வீடு பேருய்‌ நின்ற விண்ணோர்‌ பகுதி? . 
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இவர்களுக்குக்‌ கிடையாது. மற்றப்படி, மாணிக்கவாசகர்‌ 
: வேறு தத்துவ ஞான தரிசனங்களை சொல்கிறாரா என்று 
 தஇட்டமாய்ச்‌ சொல்வதற்கில்லை, 
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5 ஆதிசங்கரரின்‌ சேவை உருவாக்கிய 
ஆறுசமயம்‌ 


ஆதிசங்கரரின்‌ சமயப்‌ பணியைப்‌ பற்றிச்‌ சில விபரங்‌ 
களைச்‌ சுருக்கமாகக்‌ கூறுவது இந்நூலின்‌ பொருளுக்கு 
. அவசியமாகிறது. அவருடைய காலத்தைப்‌ பற்றி முன்‌ 
ர்க்‌ குறிப்பிட்டிருக்கறோம்‌. அவர்‌ காலத்திலும்‌ அதற்‌ 
குப்‌ பல நூற்றாண்டுகள்‌ முன்பும்‌ வேதங்களையும்‌ அவற்‌ 
றின்‌ அடிப்படையில்‌ எழுந்த வைதிக சமயங்களையும்‌ 
எதிர்த்த பெளத்தம்‌ அசோகர்‌ காலம்‌ முதல்‌ நாடெங்‌ 
கும்‌ பரவி செல்வாக்கு பெற்றிருந்தது. அதே போல்‌ 
சமணமும்‌ அசோகர்‌ போன்ற ஒரு சக்கிரவர்த்‌தியின்‌ 
ஆதரவு கிடைக்காவிட்டரலும்‌ சில அறரசர்களுள்பட சமு 
தாயத்தின்‌ ஒரு சிறு பகுதியினரின்‌- ஆதரவு பெற்று ஓங்கி 
வளர்ந்தது. இவற்றின்‌ துறவிகளும்‌ பிக்குணிகளும்‌ பல 
பள்ளிகளை (மடங்கள்‌ போன்ற மதஸ்தாபனங்கள்‌) ஆங்‌ 
காங்கே ஏற்படுத்தி தங்கள்‌ தங்கள்‌ சமயக்‌ கொள்கைகளைப்‌ 
பிரசார ரம்‌ செய்து மக்களை அவற்றைத்‌ தழுவச்‌ 
செய்தார்கள்‌. வட்‌ நாட்டில்‌ குப்தப்‌ பேரரசர்கள்‌ காலத்‌ 
தில்‌ வைதிக சமயங்களான சைவமும்‌ வைணவ 
மும்‌ மீண்டும்‌ தலைதூக்க பப ளத்த சமணங்‌ 
சளின்‌ வியாபகத்ைதைத்‌ தடுத்து நிறுத்தின. 
இந்தப்‌ பணியில்‌ ஈ டுபட்‌் ட குமரில பட்டரும்‌, 
அவருடைய சீடர்களும்‌, மீமாம்சை என்ற தத்துவத்தை 
விளக்கிப்‌ பரப்பி வேதங்கள்‌ கூறும்‌ வேள்விகளும்‌ இரியை 
களும்‌ மனிதன்‌ உய்வதற்கு முக்கியமான சாகுனங்கள்‌ 
என்று வாதாடினார்கள்‌. தத்துவ ரீதியாக அத்வைத 
வேதாந்தக்‌ கொள்கைகளையும்‌ விமர்சனம்‌ செய்தார்கள்‌. 
இந்த இயக்கம்‌ மக்கள்‌ சமுதாயம்‌ முழுவதையும்‌ கவரா 
தது மன்றி அதனால்‌ பெளத்தத்தின்‌ வலிமையை 
முற்றிலும்‌ தளர்த்த முடியவில்லை. 
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பின்னர்‌ தோன்றின ஆதிசங்கரர்‌, பெளத்தத்தின்‌ 


-- தத்துவக்‌ கொள்கைகளையும்‌. வைதிக தரிசனங்களையும்‌, 


ணி 


புத்தி, யுக்தி, தர்க்கபூர்வமாக ஆராய்ந்து, அலசி, அவற்றி 
லுள்ள குறைகளைக்‌ காட்டி, அத்துவித வேதாந்த தறி 
சனத்தை முழுமையாக்கிப்‌ பரப்பி, தத்துவ ஞானத்‌ துறை 
யில்‌ ஒரு புது சகாப்தத்தைத்‌ தோற்றுவித்து மகத்தான 
வெற்றியைக்‌ கண்டார்‌. 


விசுவரூபம்‌ பெற்ற அறிவியல்‌ ஆற்றலுடனும்‌, அரய்‌ 
மையான சமயப்‌ பண்புடனும்‌ சங்கரர்‌ எழுப்பிய அத்து 
வித வேதாந்த தத்துவத்திற்கும்‌, அதை விளக்க அவர்‌ 
எழுதிய பிரஸ்‌ தானத்ரய பாஷ்யங்களுக்கும்‌ இணையாக 
தத்துவஞான உலகில்‌ வேறொன்றுமில்லை என்று மேனாட்டு 
மேதைகளுள்பட பல ஞானிகள்‌ கருதியிருக்கிறார்கள்‌. 
எனினும்‌, அவருக்குப்பின்‌ தோன்‌ றிய ஸ்ரீகண்டர்‌(இவரை 
நீலகண்டர்‌ என்று சொல்வதும்‌ உண்டு. இவருக்கும்‌ சங்க 
ருக்கும்‌ வாதம்‌ நடந்ததாகச்‌ சில நூல்களில்‌ காணம்‌. 
பெறும்‌ கூற்றுக்கு வரலாற்று அடிப்படை இல்லை). பிரபா 
கரர்‌, பாஸ்கரர்‌, இராமாநுசர்‌, மாத்வர்‌, மெய்கண்ட 
தேவர்‌ போன்ற மகான்கள்‌, சங்கரரின்‌ அத்வைதத்தினின்‌ 
றும்‌ வேறுபட்டு, முறையே சிவாத்துவிதம்‌, மாறுபட்ட 
மீமாம்சம்‌, பேதா பேதம்‌, விசிஷ்டாத்வைதம்‌, த்வைதம்‌, 
சைவசித்தாந்தம்‌ , ஆய பிற்கால தரிசனங்களை உருவாக்‌ 
இயதும்‌, அவற்றிற்கும்‌ ஆங்காங்கே மக்கள்‌ தொகுதியின 
ரின்‌ ஆதரவு கிடைத்ததும்‌ குறிப்பிடத்‌ தக்கன. தத்துவ 
ஞானத்துறையில்‌ புத்தியையும்‌ அளவையையும்‌ கொண்டு 
வாதம்‌ செய்யும்‌ போது. கருத்து வேறுபாடுகள்‌ தோன்று 
வது இயல்பு; ஒரே தரிசனத்தைப்‌ பின்பற்றிய மேதை 
களின்‌ சிந்தனையில்‌ பல நுட்பமான வேறுபாடுகள்‌ எழுந்‌ 
இருக்கின்றன. இவ்வித வேறுபாடுகளை உள்ளடக்கிய 
தத்துவஞானத்‌ திட்டங்கள்‌ பல இந்நாட்டில்‌ வெவ்வேறு 
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காலங்களில்‌ உருவாக்கப்‌ பட்டிருக்கின்றன, இவைகளில்‌ 
பல குணங்களும்‌ பல குறைபாடுகளும்‌ இருக்கும்‌: ஓன்று 
முற்றிலும்‌ சரி, மற்றொன்று முற்றிலும்‌ தவறு என்று, 
சொல்ல முடியாது. முற்காலத்தில்‌ பாரதநாட்டில்‌ நிலவிய 
சிந்தனை சுதந்திரத்தையும்‌, ஞானிகளின்‌ புத்திவிகாசத்‌ 
தையும்‌ தர்க்க வலிமையையுமே இவை காட்டு 
ன்றன. ஆதிசங்கர, தமது அதிநுட்பமான 
அத்துவித வேதாந்தத்தை பெரும்பாலான 
மக்களால்‌ தெரிந்து கொள்ளவோ பின்‌ பற்றவோ 
முடியாதென்று தெரிந்து, ஞான ரீதியாக “சற்குண 
பிரம்மம்‌” என்ற தத்துவத்தை வகுத்து, சாதன 
சதுஷ்டய மூலம்‌ பிரம்ம வித்யைக்கோ, பாரமார்த்திக 
வாழ்வுக்கோ பக்குவமில்லா த கோடானகோடி. மக்களுக்கு, 
கடவுள்‌ தத்துவத்தை விளக்கி, கடவுள்‌ பக்தியும்‌ கர்மா 
இனமும்‌ முக்தி பெறுவதற்கு இன்றியமையாத 
கள்‌ என்று வத்புறுத்தியிருக்கருர்‌. இதற்குப்‌ பொருத்‌ 
275 பல அருமையான தோத்திரப்பாக்களையும்‌ விஷ்ணு 
“ரதாம பாஷ்யம்‌ போன்ற நூல்களையும்‌ இயற்றி 
களுக்கு சமயத்தில்‌ ஊக்கங்‌ கொடுத்து இந்து சமயத்‌ 
திற்கு புது சக்தியையும்‌ ஒளியையும்‌ தேடித்‌ தந்தார்‌. 


தமிழ்‌ நாட்டிலும்‌ பெளத்தமும்‌ சமணமும்‌ (பெளத்‌ 
தத்தை விட சமணம்‌ சற்று அதிகமாகவே) சங்கரர்‌ காலத்‌ 
திற்கு முன்பே ஆதிக்கம்‌ பெற்றிருந்தன. சைவ சமயா 
சாரியர்களில்‌ மூவரும்‌, வைணவ ஆழ்வார்களில்‌ சிலரும்‌ 
ாள்கைகளையும்‌, அவற்‌ 


ளில்‌ கண்டித்தது மன்றி 
வாதப்போர்களையும்‌ நடத்தினார்கள்‌. இறுதியாக சமயத்‌ 
துறையில்‌ சமணமும்‌ பெளத்தமும்‌ வலியிழந்து வீழ்ந்தன; 
இதனால்‌ தமிழ்‌ நாட்டில்‌ ஆதிசங்கரரின்‌ சமயப்பணி 


51 


இலகுவாயிற்று, இதற்கப்புறம்‌ சமண பெளத்தத்‌ துறவி 
கள்‌, சமயப்பணியிலிருந்து விலகி, ஆங்காங்கே குகைகளி 
அம்‌, பள்ளிகளிலும்‌, தனியாகவோ, . கூட்டமாகவோ 
ஒதுங்கி வாழ்ந்து தமிழ்‌ இலக்கிய, இலக்கணப்‌ பணியில்‌ 
ஈடுபட்டு, பல நூல்களை எழுதியிருக்கிறார்கள்‌. வைதிக 
சமயங்களான சைவமும்‌, வைணவமும்‌, மக்கள்‌ சமுதா 
யத்தின்‌ உயர்‌ மட்டத்தில்‌ தனியாட்‌ 9 புரிந்து, அரசர்கள்‌, 
குறுநில மன்னர்கள்‌ ஆகியோரின்‌ முழு ஆதரவையும்‌ 
பெற்று விளங்கின. தந்திர சாத்திரங்களின்‌ அடிப்படை 
யிலுள்ள சாக்த வழிபாடு சிற்சில பகுதிகளில்‌ நிலவியிருந்‌ 
குது. சைவத்தின்‌ ஒரு உட்பிரிவான வாமம்‌ சாக்கமாகவே 
மாறியது. இந்த மார்க்கத்திலும்‌ சைவத்தின்‌ மற்ற 
உட்பிரிவுகளான மாவிரதம்‌, காபாலிகம்‌ பைரவம்‌ 
ஆஃயெவற்றிலும்‌, முன்னர்க்‌ குறிப்பிட்டிருப்பது போல்‌ 
ஒழுக்கக்‌ குறைவும்‌ கோரமானதுமான வழிபாட்டு முறை 
கள்‌ புகுத்திருந்தன. இவற்றை நீக்க சங்கரர்‌ பாடுபட்டு 
வெற்றியும்‌ அடைந்தார்‌. தமிழ்‌ நாடெங்கும்‌ வெகு கால 
மாகவே முருக வழிபாடு பரவியிருந்தது. இது புராண 
ஸ்கந்த வழிபாடுடன்‌ இணைந்து சுப்பிரமண்யக்‌ கடவுள்‌ 
தத்துவமாக பரிணமித்து மக்களைக்‌ கவர்ந்தது. இ. பி. 
7-வது நூற்றாண்டின்‌ முற்பகுதியில்‌ விநாயகர்‌ வழிபாடும்‌ 
(சிலர்‌ இக்காலத்திற்கு முன்னதாகவே இருந்ததாகக்‌ 
கருதுகிறார்கள்‌. ஆனால்‌ இதற்கு இலக்யெத்திலோ, சரித்‌ 
திரத்திலோ சான்றுகள்‌ இல்லை.) தமிழ்‌ நாட்டிற்குக்‌ 
கொண்டு வரப்பெற்று பின்னர்‌ வெகு சீக்கிரத்தில்‌ மிகப்‌ 
பெரும்‌ வியாபகம்‌ அடைந்து இன்றுவரை நிலைத்திருக்‌ . 
கிறது. இந்து சமயத்ன தச்‌ சேர்ந்த எல்லாப்‌ பகுதிகளிலும்‌ 
மட்டங்களிலுமுள்ள மக்கள்‌ பிள்ளையாரை, எந்தவித 
சமயக்‌ காழ்ப்புணர்ச்சியுமின்றி வணங்குவதால்‌, அக்‌ 
கடவுள்‌, தெய்வக்‌ கூட்டத்தின்‌ தலைமையைப்‌ பெற்றி 
ருக்கிறார்‌ என்று , கூடச்‌ சொல்லலாம்‌. புராணங்களில்‌ 
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கூறப்பெற்ற கடவுள்களைப்‌ பற்றிய அறிவும்‌, தத்துவமும்‌, 
கதைகளும்‌, சைவ, வைணவ ஆகம அறிவும்‌, முன்னரே 
தொடர்ந்து இயங்கி வந்த ஆலய அமைப்பும்‌ வழிபாட்டு 
முறைகளும்‌, அதன்‌ அடிப்படையில்‌ பெற்ற விரிவும்‌ 
மாறுதல்களும்‌, அவ்‌ ஆலயங்களுக்கு சைவ சமய குரவர்‌ 
களும்‌ வைணவ ஆழ்வார்களும்‌ சென்று, அங்கு அர்ச்சா 
மூர்த்திகளாக நின்று அருள்‌ வீசிக்கொண்டிருக்கும்‌ அவர 
வர்கள்‌ பரம்பொருள்‌ மீது அருட்பாடல்கள்‌ இயற்றிப்‌ 
பாடியதும்‌, மக்களின்‌ சமய உணர்ச்சியை இவிரமாக்கின. 


இவ்வித சமய உணர்ச்சியும்‌, சமயத்‌ தலைவர்கள்‌ 
கொண்டிருந்த வேறுபட்ட தத்துவ ஞானக்கோட்பாடு 
களும்‌ சமயப்‌ பூசல்களையும்‌ ஓரளவு விளைவிக்கக்‌ கூடிய 
தாய்‌ இருந்தன. ஆகையால்‌ வைதிக இந்து சமயத்தின்‌ 
கடவுள்களைப்‌ பற்றிய தத்துவத்திலும்‌ உணர்ச்சியிலும்‌ 
ஒருமைப்பாட்டை வளர்ப்பது அவயெமாயிற்று. “இவ்வித 
ஒருமைப்பாட்டுணர்ச்சயைத்‌ தக்க முறையில்‌ ஓங்கச்‌ செய்‌ 
வது இன்றியமையாதது என்ற லட்சியத்தை சங்கரர்‌ 
கடைப்பிடித்ததும்‌, அதை 'நிறைவேற்றுவ தற்காக அவர்‌ 
ஆற்றிய பணியும்‌, தமிழ்‌ நாட்டின்‌ சமய வரலாற்றில்‌ 
ஒரு முக்கிய கட்டம்‌ என்று கூற்வேண்டும்‌. 


சங்கரரைப்‌ போற்றும்‌ விருதுகளில்‌ ” *ஷண்மதஸ்‌தா 
பனாசாரியார்‌” என்பது ஒன்று. இதில்‌ மதம்‌ என்பது 
வைதிக இந்து சமயத்தின்‌ கடவுளர்களின்‌ வழிபாட்‌ 
டையே குறிக்கும்‌. இத்தொடர்‌ காட்டும்‌ ஆறு கடவுள்‌ 
கன்‌ சிவன்‌, விஷ்ணு, முருகன்‌, (கந்தன்‌, ௪ப்பிரமணியார்‌ 
என்ற பெயர்களும்‌ உண்டு) சக்தி, (பார்வதி அல்லது 
உமை) கணபதி, (விநாயகர்‌, பிள்ளையார்‌) சூரியன்‌ (வேத 
காலம்‌ முதலே வழிபடப்பட்ட தெய்வம்‌) என்றவர்‌ 
களாம்‌, இவ்‌ ஆறில்‌ சிவன்‌, கணபதி, :மூருகன்‌, சக்தி 
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ஆகிய நால்வரும்‌ சைவத்தைச்‌ சேர்ந்த தெய்வங்கள்‌. 
ஐந்தாவது விஷ்ணு. விஷ்ணு என்பதில்‌ அவருடைய 
ஸ்ரீ தேவி முதலிய மூன்று வகையான சக்தி அம்சங்களும்‌ 
விபவத்‌ தோற்றங்களாகிய ஸ்ரீராமர்‌, இருஷ்ணர்‌ போன்ற 
சிறந்த அவதாரங்களும்‌ அடங்கும்‌. ஆறாவதாக உள்ளது 
சூரிய வணக்கம்‌. இந்தப்‌ பிரபஞ்சம்‌ முழுவதற்கும்‌, 
உயிரும்‌, ஒளியும்‌ வாழ்வும்‌ சூரியன்‌ கொடுப்பதால்‌ அது 
எல்லோருக்கும்‌ பொதுவான தெய்வம்‌. மகா விஷ்ணுவின்‌ 
அவதாரமான ஸரீ இராமபிரானுக்கே, யுத்த களத்திலி 
ருக்கும்‌ போது அகஸ்தியர்‌ தோன்றி “ஆதித்ய ஹிருதயம்‌? 
என்ற ஸ்தோத்திரத்தை சூரிய பகவானைக்‌ குறித்து 
செய்து பலம்‌ பெறுமாறு உபதேசம்‌ செய்ததாக இராமா 
யணம்‌ கூறுறெது. சூரியன்‌ சமயப்‌ பூசல்களுக்கப்பாத்‌ 
பட்ட சுடர்ப்பிழம்பு, தமிழ்‌ மக்களின்‌ தைப்‌ பொங்கல்‌ 
விழா, வைதிகர்களால்‌ சூரிய நாரர்யணமூர்த்‌ தியின்‌ வழி 
பாட்டு விழாவாகக்‌ கொண்டாடப்படுறெது. இத்‌ தெய்‌ 
வங்களின்‌ வழிபாடுகள்‌ சங்கரர்‌ காலத்திற்கு முன்பே 
இருந்த போதிலும்‌, அவருடைய சமயப்‌ பணியின்‌ 
விளைவாக, மக்களிடம்‌ சமயப்பூசல்கள்‌ குறைந்து ஒரு 
மைப்பாட்டுணர்ச்‌ச ஓரளவு வலிமையடைந்தது. 


இதன்‌ மற்றொரு விளைவாக இஷ்டதேவதை வழி 
பாட்டுத்‌ தத்துவமும்‌ தோன்றியது. சிலர்‌ தங்களுடைய 
இஷ்ட தெய்வங்களையே பரம்பொருளாகக்‌ கொண்டு 
வணங்கத்‌ தொடங்கினார்கள்‌, கணபதி, கந்தன்‌, சக்தி 
ஆகிய தெய்வங்கள்‌ பரம்பொருளுக்குரிய உன்னத நிலை 
மையை இவ்வாறு பெற்றன. அதற்குரிய தத்துவ நூல்‌ 
களும்‌, சாத்திரங்களும்‌, புராணங்களும்‌, தோத்திரங்‌ 


ஃ களும்‌, எழுதப்பெற்றன. பக்தி மார்க்கத்தின்‌ இயல்புகளு 


டன்‌ இந்த இயக்கம்‌ பரவியது. இவ்வாறு பக்தர்களுக்கு, 
தாங்கள்‌ வழிபட வேண்டிய கடவுளைத்‌ தேர்ந்தெடுத்துக்‌ 
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க்‌ மைத்‌ 
கொள்ளவும்‌, வழிபாட்டு CA உவத்தல்‌. ஆலயம்‌ 
ரவ ட வை உ ரமி அளிக்கப்பட்டது. றக 
களில்‌ நிறுவப்பெற்ற விக்கிரகங்களில்‌ ஆ அர்ச்சாவ 
ரகவ பப டப்பா. வைணவர்கள்‌, அற தத 
தாரங்கள்‌ என்றும்‌ சைவர்கள்‌ ப ல்‌ ஒரு 
கருதியதால்‌ அவற்றின்‌ த ல ஆலயங்‌ 
தத்துவமும்‌ பிறந்தது. ஒரே கடவுளின்‌ ன்‌ ய்வீகமும்‌ 
களிலுள்ள விக்கிரகங்களுக்கு தனித்த நட்‌ ர்களுக்கு 
சாந்நித்யமும்‌ அமைந்தன. ம த டைய 
இவ்வித விக்ரக தெய்வங்களுடன்‌, அல்கல்‌ 
ட ரஜ பு கொண்டு ஈஸ்வர எ 
பத்தையும்‌ ஆணையையும்‌ நேரடியாகத்‌ ன்ட்‌ 
கொள்ள முடிந்தது. அத்துடன்‌ பிரபல த்தன டப. 
ஆலயங்களிலுள்ள அர்ச்சா மூர்த்தங்களும்‌, EAE? பெற்‌ 
வழிபாட்டையும்‌ பாடல்களையும்‌ தாங்களே கேட்டு ! நடப்‌, 
றுக்‌ கொண்டதாகவும்‌ தெரிகிறது. பக்தர்கள்‌ இன்‌ ய்‌ 
களுக்குள்‌ அகப்பட்ட போது, அவர்கள்‌ வழிபடும்‌ ந. 
வங்கள்‌ நேரில்‌ பல வேடங்களில்‌ தோன்றி அவர்க 
காப்பாற்றிய தாகவும்‌, தோன்றுகிறது. அநேக : ப 
களின்‌ வாழ்க்கை வரலாறுகள்‌ மேலே குறிப்பிடப்பெற? 
விபரங்களைத்‌ தருகின்றன. இவ்வாறு வளர்ந்த ஆது! 
தெய்வங்களின்‌ வழிபாட்டையும்‌ “ஆறு சமயம்‌” ண 
இல நூல்களில்‌ குறிப்பிடப்பட்டிருக்கிறது. அது ௨ 
இடங்களில்‌. எடுத்துக்‌ காட்டப்படும்‌. 
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6 சமய நூல்களில்‌ அறுவகைச்‌ சமயம்‌ 


வைணவ ஆழ்வார்கள்‌ 


வைணவ சமய நூல்களில்‌ “அறுவகைச்‌ சமயம்‌”, 
“ஆறு சமயம்‌” என்பவைகளின்‌ ஆட்சி சற்று குறைவா 
கவே காணப்‌ பெறுகிறது. முதலாழ்வார்கள்‌ மூவர்களின்‌ 
பாடல்களில்‌ இவை தென்படவில்லை. அவர்களுடன்‌ சம 
காலத்தில்‌ வாழ்ந்ததாகக்‌ கருதப்பெறும்‌ திருமழிசை 
ஆழ்வார்‌ ஓரிடத்தில்‌ இத்தொடரைக்‌ கையாள்கிறார்‌. 
அவர்‌ ௫, பி. ஏழாம்‌ நூற்றாண்டின்‌ தொடக்கத்தில்‌ 
வாழ்ந்ததாகக்‌ கருதலாம்‌. அவர்‌ வாக்கு இது: 


“*அகப்பு இல்‌ மனிசரை ஆறு சமயம்‌ 
புகைத்தன......... 55 நான்‌ முகன்‌ திருவந்தாதி-28 


இதிலுள்ள “ஆறு சமயம்‌: என்பதற்கு வைணவம்‌ 
தவிர பிற ஆறு மதங்கள்‌ என்று கொள்ளவேண்டும்‌. 
து லெ சமயங்களைப்‌ பெயர்‌ சொல்லிக்‌ கண்டித்திருக்‌ 
றார்‌. 


“அறியார்‌ சமணர்‌, அயர்ந்தார்‌ பவுத்தர்‌ 
சிறியார்‌ சிவப்பட்டார்‌.........?? 


ஷ்‌. 


ஆகையால்‌ சமணம்‌, பெளத்தம்‌, சைவம்‌ ஆகிய மூன்றும்‌ 
ஆறு சமயத்தில்‌ சேர்ந்திருப்பதாகக்‌ கருதலாம்‌. மீதியுள்ள . 
மூன்று எவை என்று தெளிவாயில்லை. இவருடைய வாழ்க்‌ 
கையைப்‌ பற்றி எழுதப்பட்டிருக்கும்‌, பிற்காலத்தில்‌ 
தோன்றிய மணிப்ரவாள குருபரம்பரா பிரபாவத்தில்‌ 
அடியிற்கண்ட விபரங்கள்‌ கொடுக்கப்‌ பெற்றிருக்கின்‌ றன, 

“பின்பு ஆழ்வார்‌......... இயம நியமாதி அஷ்டாங்க 
யோகத்திலே இச்சையுடையவராய்‌, அதற்ு ஜகத்காரண 
வஸ்துவையறிய வேண்டுமென்று உன்னுங்கால்‌, “பிணக்‌ 


56 


குஞ்‌ சமயம்‌ பல பல” வாயிருக்கக்கண்டு, சமயந்தோறும்‌ 
புகுந்து ஆராய்வோ மென்று “ஸாங்கியோ லூகாடி 
பாதஸ்ச, கபிலஸ்ச, பதஞ்சலி, ஏதே பிராஹ்ம்ய, மதாப்‌ 
ரோக்‌ தாஸதாந்ஸார்வாக ஸ்வயஸோ தயத்‌, மாயா 
வாதஞ்ச, ஸசவஞ்ச, ந்யாயம்‌  வைசேஷிகம்த்தா, 
ஏதோ  குத்ருஷ்டிசமயா பாட்டப்‌ பிரபாகரதாய* 
என்கிறபடி, சாக்ய உலுக்ய, அக்ஷபாகு க்ஷ்மண, கபில, 
பதஞ்சலிகளாகிற பாஹ்ய சமயங்களிலும்‌, சைவ, 
மாயாவாத, நியாய வைசேஷிக பாட்டப்‌ பிரபாகராதி 
களாகிற குத்ருஷடி சமயங்களிலும்‌, புகுந்தும்‌, 
உணர்ந்தும்‌, உரைத்தும்‌, ஆராய்ந்தும்‌ பார்த்து 
கடைசியில்‌ சைவ மதத்தில்‌ பிரவேசித்து சிவ 
வாக்கியர்‌ என்ற பிரசித்தமான பெயரையுடைய 
வராய்‌”. மேலே கூறப்பெற்றதில்‌ மொத்தம்‌ இருவகை 
ஆது சமயமாக பனிரெண்டு சமயங்களின்‌ பெயர்கள்‌ 
கரணப்பெறுகின்‌ றன. அவற்றில்‌ ல வழிபடும்‌ மதங்கள்‌; 
றவை தத்துவ ஞான தரிசனங்கள்‌. இந்த பனிரெண்டில்‌ 
ஆறுசமயம்‌” என்று எவற்றைக்‌ குறித்துப்‌ பாடினார்‌ அவர்‌ 
பப்பட்‌ கண்டு பிடிக்க முடியாது. ஒருகால்‌ சைவ சிவ 
வாக்கியராயிருந்து பின்னால்‌ மதம்‌ மாறி வைணவரான 
திருமழிசை ஆழ்வாரே, குறிப்பிட்ட ஆறு சமயங்களை 
நினைத்துக்கொண்டு பாடினாரோ என்பதும்‌ சந்தேகம்‌ 
தான்‌. மேலே கொடுக்கப்பட்டிருக்கும்‌ வரலாற்றை 
வைணவர்‌ பலர்‌ ஒப்புக்கொள்வ தில்லை. ஆனால்‌ இவ்வாறு 
ஒரு கதையை பக்த சிகாமணிகளாகிய குருபரம்பரை 
ஆசிரியர்கள்‌ பொய்யாக சிருஷ்டித்‌ தார்கள்‌ என்று கூறு 
வது நம்பத்தக்கதில்லை. அக்காலத்தில்‌ இவ்வாறு மதம்‌ 
மாறுவது சகஜம்‌ என்று முன்னால்‌ காட்டியிருக்கிறோம்‌. 


1. குருபரம்பராபிரபாவம்‌, கே. சிருஷ்ணமாசாரி முதலியோர்‌ பதிப்பு 
(1909) பக்கம்‌ 28-29, 6 


தன்‌ க்‌ வை பக்வஹண்ஹண்ை னை எண்ட ர 
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திருமங்கை ஆழ்வார்‌ “வெள்ளியார்‌, பிண்டியார்‌, 
போதியார்‌ என்று இவர்‌ ஓதுகின்ற கள்ள நூல்‌ தன்னை 
யும்‌?"  “புந்திஇல்‌ சமண புத்தர்‌ என்று இவர்கள்‌ ஒத்தன 
பேசவும்‌” ” என்றும்‌, தொண்டரடிப்‌ பொடி ஆழ்வார்‌ 
திருமாலையில்‌ “புலை-அறம்‌ ஆகி நின்‌ புத்தொடு சமணம்‌ 
எல்லாம்‌? * என்றும்‌ சமண பெளத்தர்களைக்‌ கண்டித்‌ 
திருக்கிரு்கள்‌. “அறு வகைச்‌ சமயம்‌: என்ற கருத்துஅவர்‌ 
கள்‌ பாடல்களில்‌ இடம்‌ பெற்றிருப்பதாரகத்‌ தெரியவில்லை. 


நம்மாழ்வாரின்‌ திருவாய்‌ மொழியில்‌ “ஆறு சமயம்‌” 
என்ற தொடர்‌ பின்‌ வருமாறு காணப்பெறுகி றது. 
“பிணக்கு அற அறுவகைச்‌ சமயமும்‌ நெறிஉள்ளி 
உரைத்த கணக்கறு நலத்தனன்‌ 
1—8—5. 
“விளம்பும்‌ ஆறு சமயமும்‌, அவை ஆகியும்‌, மற்றும்‌ 
தன்பால்‌ 
அளந்து காண்டற்கு அரியன்‌ ஆகிய ஆதிபிரான்‌ 
அமரும்‌? 
4—10-—9 


சில நூற்றாண்டுகளுக்குப்‌ பின்னர்‌ தோன்றிய மணிப்‌ 
ரவாள உரையாசிரியர்கள்‌ முதற்‌ பாடப்‌ பகுதிக்கு “அறு 
வகைச்‌ சமயமும்‌ தன்னிற்றானும்‌ வைதிகரோடும்‌ பிணக்‌ 
கறும்படி வேத மார்க்கத்தை ஆராய்ந்து அருளிச்‌ செய்த?” 
என்று பொருள்‌ கூறியிருக்கிறார்களே யொழிய “அறு 
வகைச்‌ சமயம்‌” என்பதில்‌ எந்த மதங்கள்‌ அடங்கும்‌ என்று 
விளக்கவில்லை. இரண்டாவது மேற்கோளுக்கு கூறும்‌ 
உரையில்‌ ஆறு சமயம்‌ என்பதற்கு “சார்வாக, க்ஷ்பண, 
வை(சஷிக, சாங்கிய, பாசுபத, ரூபமான ஆகிய ஆறு 


ண்ண வ 
2, பெரிய இருமொழி 9-7-9. 
57. மேற்படி 9-9-9 
. இருமாலை--27 
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பாஹ்ய சமயமும்‌'” என சொல்லிவிட்டு, முதல்‌ வரியில்‌ 
வரும்‌ “மற்றும்‌: என்ற சொல்லை “அவை ஆகியும்‌” என்ற 
தொடருக்கு முன்‌ வைத்து அன்வயப்படுத்தி அதற்கு 
“குத்ருஷ்டிவர்க்கமும்‌' என்‌ று வரைந்திருக்கிறார்கள்‌. 
வைணவம்‌ ஒப்புக்கொள்ளாத இரண்டு வகை “பாஹ்ய”்‌ 
“ருத்ருஷடிய? என்ற ஆறு, ஆறு சமயங்களைக்‌ கூறியிருப்‌ 
பினும்‌ பொருள்‌ தெளிவாயில்லை. அத்துடன்‌ ஒரு விஷ 
யத்தை. இங்கு குறிப்பிட வேண்டும்‌. தம்மாழ்வார்‌, 
“ஆறு சமயம்‌: என்று குறிப்பிட்டு மேலே பாடியிருப்பதில்‌ 
அவற்றை பழித்துக்‌ கூறவில்லை. சைவத்தில்‌ அப்பர்‌ கூறி 
யிருப்பது போல்‌, பரம்பொருளுக்கும்‌ ஆறு சமயத்திற்கும்‌ 
தொடர்பு உள்ளதாகக்‌ காட்டியிருக்கறார்‌. வைணவ 
சமயப்பற்று மிகுந்த உரையாசிரியர்கள்‌, வேறு பொருள்‌ 
கூறி நம்மாழ்வாரின்‌ பரந்த உள்ளத்தையும்‌, பிற வைதி 
கச்‌ சமயங்கள்‌ மீதுள்ள நேச மனப்பான்மையையும்‌, 
மறைக்க முயலுகிறார்களோ என்ற ஐயம்‌ பிறக்கிறது. 


தமிழ்‌ நாட்டின்‌ வரலாற்றில்‌ வைணவ பக்தி இயக்‌ 
கத்தின்‌ தந்நிகரில்லாத்‌ தலைவரான நம்மாழ்வார்‌ ச 
சமரச ஞான சூரியனாய்த்‌ 'இகழ்கிருர்‌. தாம்‌ பரம்‌ 
பொருளாகக்‌ கொண்டாடும்‌ ஸ்ரீமந்‌ நாராயணனின்‌ 
பரத்வத்தைப்‌ பலவாறாகப்‌ பாடிய போதிலும்‌ பிற 
சமயங்களை இழிவுப்‌ படுத்தாமலும்‌ வைதிக இந்து 
சமயத்தைச்‌ சேர்ந்த மும்மூர்த்தகளில்‌ விஷ்ணு போல்‌, 
பிற இரண்டு மூர்த்திகளும்‌ எல்லோரும்‌ வணங்குவ்தறி 
குரியவர்கள்‌ என்று நம்மாழ்வார்‌ பாடியிருக்கிறார்‌. 


அவரவர்‌ இறையவர்‌ என அடி அடைவர்கள்‌; 
அவரவர்‌ இறையவர்‌ குறைவு. இலர்‌; இறையவ 
அவரவர்‌ விதி வழி அடைய நின்றனரே. ர, 


றது, 


அவரவர்‌ தமதமது அறிவு அறிவகை { 
J 
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என்று முதல்‌ பாட்டிலேயே அவர்‌ சமரச சங்கநாதம்‌ 

செய்து பொதுவாக எல்லா சமயத்தாரின்‌ கடவுளும்‌, 

குறைவிலாமல்‌ இயங்குகிறார்கள்‌ என்று சந்தேகமற எடுத்‌ 
அச காட்டியிருக்கறொோர்‌. தாம்‌ பரம்பொருளாகக்‌ கொண்ட 
பகவானைப்‌ பற்றி “பிணக்கு அற அறுவகைச்‌ சமயமும்‌ 
நெறி உள்ளி உரைத்த, கணக்கறு நலத்தினன்‌' என்று 
பாடுகிறார்‌. நம்மாழ்வார்‌ காலத்தில்‌ (அதாவது ௫. பி, 
வது நூற்முண்டின்‌ இறுதியிலும்‌ பத்தாம்‌ நூற்றாண்‌ 
டின்‌ தொடக்கத்திலும்‌) சைவத்தில்‌ உட்பிரிவுகள்‌ இருந்‌ 
ததுபோல வைணவத்தில்‌ உட்பிரிவுகள்‌ தோன்றவில்லை. 
சுமார்‌ ஐந்நூறு ஆண்டுகளுக்குப்‌ பின்னர்‌ தாம்‌ வேதாந்த 
தேசிகர்‌ காலத்திலும்‌ சற்றுப்‌ பின்னர்‌ வாழ்ந்த மணவாள 
மாமுனிகள்‌ காலத்திலும்தான்‌ வடகலை, தென்கலை என்ற 
இரண்டு உட்பிரிவுகள்‌ தோன்ற ஆரம்பித்தன. ஆகை 
யால்‌ நம்மாழ்வார்‌ குறிப்பிடும்‌ அறுவகைச்‌ சமயமும்‌ 
வைணவம்‌ தவிர பிற ஆறு சமயங்கள்‌ என்று கொள்வது 
பொருத்தமாயிருக்கும்‌. வைதிக இந்து சமயத்தாருசக 
' அவர்‌ செய்த மகோபதேசமாவது:-- 
உணர்ந்து உணர்ந்து இழிந்து அகன்று உயர்ந்து 

உருவியந்த இந்நிலைமை 


உணர்ந்து உணர்ந்து உணரிலும்‌, இறைதிலை உணர்வு 
அரிது உயிர்காள்‌! 


உணர்ந்து உணர்ந்து உரைத்து உரைத்து அமி, 
அயன்‌, அரன்‌ என்னும்‌ இவரை 
உணர்ந்து உணர்ந்து உரைத்து, உரைத்து, 
இறைஞ்சுமின்‌ மனப்பட்டது ஒன்றே. 
ஒன்று எனப்‌ பல என அறிவு-அரும்‌ வடிவினுள்‌ நின்ற 
்‌ நன்று எழில்‌ நாரணன்‌ நான்முகன்‌ அரன்‌ என்னும்‌ 
இவரை 
ஒன்ற, நும்‌ மனத்து வைத்து, உள்ளி நும்‌ இருபசை 
அறுத்து, 
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நன்று என நலம்‌ செய்வது அவனிடை நம்முடை நாளே 
1--8--6, 7. 


பிரம்மா, விஷ்ணு, சிவன்‌ ஆகிய மூவரையும்‌ இறைஞ்சுங்‌ 
கள்‌ என்று எவ்வளவு உணர்ச்சியுடனும்‌ தெளிவுடனும்‌ 
பாடியிருக்கிறார்‌. தாமும்‌ அவ்வாறே வணங்யெதாகவே 
திருவாய்மொழியின்‌ இறுதிப்‌ பாட்டின்‌ இருக்கடைக்‌ 
காப்பில்‌ அவர்‌ கூறியிருப்பது வியக்கத்தக்கது. இதற்கு 
வேறு எந்தப்பொருள்‌ கூறினாலும்‌, சொற்களின்‌ செம்‌ 
பொருள்‌ தெளிவாயுள்ளது. 


“அவா அறச்சூழ்‌ அரியை, அயனை, அரனை அலற்றி 
அவா அற்று வீடு பெற்ற குருகூர்ச்‌ சடகோபன்‌ 
சொன்ன? 


10--10--11 


்‌ நாலாயிரத்‌ திவ்விய பிரபந்தத்தில்‌ சேர்க்கப்பட்டிருசு 
கும்‌ பெருமை பெற்ற இராமாநுச நூற்றந்தாதியில்‌ 
அதன்‌ ஆசிரியரான திருவரங்கத்தமுதனார்‌, தம்மாழ்‌ 
வாரின்‌ சமரசஞானக்‌ கட்டளையை மறந்து “கூறும்‌ சமயங்‌ 
கள்‌ ஆறும்‌ குலைய”? என்றும்‌, “பார்த்தான்‌ அறு சமயங்‌ 
கள்‌ பதைப்ப”” என்றும்‌ இராமா நுசரின்‌ சமயப்பணியைப்‌ 
போற்றும்‌ முறையில்‌ எழுதுஇருர்‌. இவ்‌ ஆறு சமயங்கள்‌ 
எவை என்று அவர்‌ கூறவில்லை. அவை வைணவம்‌ தவிர 
பிற ஆறு சமயங்களாக இருக்கவேண்டும்‌. இவர்‌ குறிப்‌ 
பிட்டுக்‌ கண்டித்த சமயங்கள்‌ ““தர்க்சுச்‌ சமணரும்‌, சாக்கி 
யப்‌ பேய்களும்‌, தாழ்சடையோன்‌ சொல்‌ கற்ற. சோம்‌ 
பரும்‌, சூன்ய வாதமும்‌ ! என்ற நான்குதான்‌. பெளத்‌ 
தத்தைப்‌ பெயர்‌ சொல்லிக்‌ கூறியிருப்பதால்‌ இதில்‌ கண்ட 
சூனியவாதர்‌ என்பவர்‌ பெளத்தத்தின்‌ ஒரு பகுதியினர்‌ 
என கொள்வது அவ்வளவு பொருத்தமாயிராது. ஒரு கால்‌ 


1. இராமாச நூற்றநீதாச--99. 


கல்‌ 
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இவர்‌ மாயாவாதிகளையே இவ்வாறு குறிப்பிட்டிருக்கு 
லாம்‌. ஆறு சமயத்தில்‌ மற்ற இரண்டைத்‌ தெரிய மார்க்க 
மில்லை. இவர்‌ காலத்தில்‌ (அதாவது கி. பி. 12-வது நூற்‌ 
மருண்டில்‌) சைவ வைணவ பூசல்கள்‌ தொடங்கி வளர்த்‌ 
இருக்கின்றன என்று தெரிகிறது. ஆனால்‌ சமணமும்‌ 
பெளத்தமும்‌ தமிழ்‌ நாட்டில்‌ அநேகமாக மறைந்து 
விட்டன என்பதை நோக்கும்‌ போது இவ்விதக்‌ கண்டனங்‌ 
களை அவர்கள்‌ காலத்து நிலைமைக்கு சம்பந்தமில்லாமல்‌, 
வெறும்‌ சம்பிரதாயங்களாகவே சமயப்புலவர்‌ பாடுவது 
வழக்கம்‌ என்று தோன்றுகிறது. 
இதற்கு அடுத்தபடியாக பிள்ளைப்‌ பெருமாள்‌ ஐயங்‌ 

கார்‌ என்ற அழயெ மணவாளதாசர்‌ இயற்றியதாகக்‌ 
கருதப்பெறும்‌ எட்டு பிரபந்தங்களின்‌ தொகுப்பாகிய 
அஷ்டப்பிரபந்தத்தில்‌ “ஆறு சமயம்‌? என்ற தொடர்‌ 
கையாளப்பட்டிருப்பதை ஆராய வேண்டும்‌. இவர்‌ காலத்‌ 
தைப்‌ பற்றி வேறுபட்ட அபிப்பிராயங்கள்‌ நிலவி வருகின்‌ 
டி றன. அவர்‌ ௫. பி. 72-ம்‌ நூற்றாண்டைச்‌ சேர்ந்தவர்‌ 
என்று சிலரும்‌ 77-ம்‌ நூற்றாண்டில்‌ வாழ்ந்தவர்‌ என்று 
வேறு சிலரும்‌ கருஇ வந்திருக்கிறார்கள்‌. எட்டு வெவ்வேறு 
பிரபந்தங்களை “அஷ்டப்‌ பிரபந்தம்‌' என்று பெயரிட்டு 
. அவை எல்லாம்‌ இவ்விய கவி பிள்ளைப்‌ பெருமாள்‌ ஐயங்‌ 
காரால்‌ ஆச்கப்பெற்றன என்ற கருத்தில்‌ முதல்‌ முதலாக 
இரிரைபுரம்‌ கோவிந்தப்‌ பிள்ளை கடந்த நூற்றாண்டில்‌ பிர 
சுரித்தார்‌ என்றும்‌, ஆனால்‌ அவை ஒரே புலவரால்‌ இயற்‌ 
றப்‌ பெறவில்லை என்றும்‌ தக்க காரணங்களுடன்‌ எடுத்துக்‌ 
காட்டியிருக்கிறார்‌ ஒரு தமிழ்ப்‌ பேரறிஞர்‌ ,; இவருடைய 
வாதங்கள்‌ வலிமையுடனிருப்பதாகத்தான்‌ தோன்று 
கிறது. பிள்ளைப்‌ பெருமாள்‌ ஐயங்கார்‌ இராமாநுசரை 
இவ்வாறு புகழ்கிறார்‌. 
| 1. 17-ம்‌ நூற்றாண்டுத்‌ தமிழ்ப்‌ புலவர்கள்‌ வரலாறு ச. சோமசுந்தர 
| தேசிகர்‌ பக்கம்‌ 78-95. ட 
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ஐங்கோலும்‌ ஒரு கோலும்‌ நீர்க்கோலம்‌ போல்‌ 
அழிய முனிந்து, அறு சமயம்‌ அகற்றி, எங்கள்‌ 
செங்கோலே உலகனைத்தும்‌ செல்ல, முக்கோல்‌ 
திருக்கையில்‌ கொள்‌ எதிராசன்‌ செயத்தைப்பாட 
சீரங்க நாயகர்‌ ஊசல்‌ 19 அஷ்டப்பிரபந்தம்‌. 


அஷ்டப்‌ பிரபந்தத்திலுள்ள இருவரங்கக்‌ கலம்பகத்தின்‌ 
முதல்‌ பாடவில்‌ வரும்‌ தாழிசை இது. 
இவர்‌, இவர்‌ இறையவர்‌ என மன உறுதியோடு 
அவர்‌ அவர்‌ தொழ அறுசமயமும்‌ அருளினை. 
1—31—32 


நம்மாழ்வாரின்‌ பாடலின்‌ எதிரொலியை இங்கே கேம்‌, 
கிரோம்‌. ஸ்ரீ ரங்கநாதரின்‌ பரத்துவத்தை இந்தப்‌ பாட 
வில்‌ கூறிய புலவர்‌ அவரே அறு சமயங்களையும்‌ அருளினார்‌ 
என்கிறார்‌. ஆதலால்‌, முன்‌ பாடலிலிருப்பது போல்‌ அவை 
வெறுக்கத்‌ தக்கவோ, அழிக்கத்‌ தக்கவோ, அகற்றத்‌ 
தச்கவோ இருக்க முடியாது. இவ்வாறு நேராக மாறு 
பட்ட கருத்துக்கள்‌ அறுசமயத்தைப்‌ பற்றி இவ்‌ இரு 
பிரபந்தங்களில்‌ காணப்‌ பெறுவதால்‌ இவை ஒரே 
புலவரால்‌ இயற்றப்‌ பெற்றிருக்க முடியாது என்ற 
வாதம்‌ வவிமையடைகிறது. 


இந்தப்‌ பாடல்‌ குறிப்பிடும்‌ அறுசமயம்‌ எவை? 
வை. மு. சகோதரர்களும்‌, சே, இருஷ்ணமாச்சாரியார்‌ 
ஆகிய புலமை சான்ற மூன்று வைணவ அறிஞர்கள்‌ 
திருவரங்கக்‌ கலம்பகத்திலுள்ள இந்த தாழிசைக்கு உரை 
கூறியிருப்பதாவது: “அறுசமயம்‌, வைணவம்‌, சைவம்‌, 
சாக்தம்‌, செளரம்‌, காணாபத்யம்‌, கொளமரம்‌. என்பன 
வென்றேனும்‌ (ஆதிசங்கரரால்‌ ஊக்கம்‌ கொடுக்கப்‌ பெற்ற 
ஷண்மதங்கள்‌) கபில மதம்‌, கணாத மதம்‌, பதஞ்சலி 
மதம்‌, அ௯ஷ்பாத மதம்‌, வியாச மதம்‌, ஜைமினி மதம்‌ 
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(ஆறு வைதிக தரிசனங்கள்‌) என்றேனும்‌, பெளத்தம்‌ 
ஜைனம்‌, பைரவம்‌, காளாமுகம்‌, லோகாயதம்‌, சூன்ய 
வாதம்‌ என்பன (ஒரு அவியல்‌ தொகுதி) என்றேனும்‌ 
கொள்க”. நூலாசிரியரின்‌ தெளிவின்மைக்கோ அல்லது 
உரையாசிரியர்களின்‌ மனக்குழப்பத்திற்கோ வேறு 
சான்றுகள்‌ வேண்டாம்‌. கவிஞர்‌ “அறு சமயங்களும்‌ 
_ அருவினை” என்று பாடியிருக்கிறார்‌. எந்த அறு சமயங்கள்‌ 
என்று திட்டமாய்க்‌ கூறவோ, அல்லது ஊகிக்க கூடவோ 
மார்க்கமில்லை. ஒருகால்‌ கவிஞரே தமது மனத்தில்‌ 
எவ்வித சமயங்களையும்‌ கொள்ளாது, சம்பிரதாயமாக 
அர்த்தமற்ற சொற்றொடராகவே கையாண்டிருக்கிறார்‌ 
என்று கூடக்‌ கூறலாம்‌. 
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7. அறுவகைச்‌ சமயமும்‌ பிற்கால சமயக்‌ 
கணக்கர்களும்‌ 
இந்த அத்தியாயத்தில்‌ பிற்காலத்தைச்‌ சேர்ந்த கல 

நிகழ்ச்சிகளையும்‌ விஷயங்களையும்‌ குறிப்பிடுவது நலம்‌. 
சைவ சமயாசாரியர்களுக்குச்‌ சில நூற்றாண்டுகளுக்குப்‌ 
பின்னர்‌ மெய்கண்ட தேவர்‌ முதலிய நான்கு சந்தானா 
சாரியர்கள்‌ தோன்றி சைவ சித்தாந்த தத்துவத்திற்கு 
முழு உருவமும்‌ தருக்க அடிப்படையும்‌ கொடுத்த பின்பு, 
வீரசைவம்‌ தவிர சைவத்தைச்‌ சேர்ந்த மற்றப்‌ பிரிவுகள்‌ 
செல்வாக்கு இழந்து மறைந்து வந்தன. வீரசைவமும்‌ 
கன்னட தெலுங்கு நாடுகளில்‌ வளர்ந்தது போல்‌ தமிழ்‌ 
நாட்டில்‌ அதிகமாகப்‌ பரவவில்லை. எனினும்‌ வீரசைவர்‌ 
களும்‌ ஆங்காங்கே வாழ்ந்து வந்தார்கள்‌. தத்துவ ஞானச்‌ 
கோட்பாடுகளுக்கும்‌, அவைகளில்‌ புகுந்து விளையாடி பல 
நுட்பங்களை விளக்கி வாதாடும்‌ சமயக்‌ கணக்கர்களுக்கும்‌ 
அதிக முக்கியத்துவம்‌ ஏற்பட்டது. தத்துவஞான நூல்‌ 
களும்‌ ஏராளமாக இயற்றப்‌ பெற்றன. சமய வாழ்விலும்‌ 
இவ்வித சமயக்‌ கணக்கர்களே தலைவர்களாஞார்கள்‌. 
சைவத்தின்‌ ஆறு பிரிவுகளும்‌ மக்களிடம்‌ செல்வாக்கு 
இழந்து அவற்றை பின்பற்றுபவர்கள்‌ தனித்‌ துறவிகளாய்‌ 
அங்கொருவர்‌, இங்கொருவர்‌ இருந்த போதிலும்‌, அவை 
“அகச்‌ சமயங்கள்‌” அல்லது “உட்சமயங்கள்‌” என்று வகுக்‌ 
கப்பெற்றன. இந்தப்‌ பாகுபாடு, இ. பி. 16-வது நூற்றாண்‌ 
டில்‌ எழுதப்பெற்ற சூடாமணி நிகண்டில்‌ இடப்‌ பெற்‌ 
இருக்கிறது. 

அறியவுட்‌ சமயமா ஜறேயாவன சைவந்தூய்மை 

பெருகும்‌ பாசுபதத்தோடு பிறங்கு மாவிரத மற்றும்‌ 

கருதிய வீடுபேறு காட்டும்‌ காளா முகந்தான்‌ 

மருவிய வாம மிக்க வைரவ மென்னலாமே. * 


1. சூடாமணி நிகண்டு -11 கல்‌ பெயர்க்‌ கூட்டத்‌ தொரு பெயர்த்‌ 
தொகு இ-6, 
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இப்பிரிவுகள்‌ மதிப்புடன்‌ கூறப்பெற்றிருக்கின்‌ றன. அவை 


களில்‌ ஒரு காலத்தில்‌ தோன்றியிருந்த அசுத்தமானதும்‌ 
ஒழுக்கக்‌ குறைவுமான பழக்கங்கள்‌ மறைந்திருக்க வேண்‌ 
டும்‌ என்று தோன்றுகிறது.  இப்பிரிவுகள்‌ வழிபாட்டு 
முறைகளிலும்‌, தத்துவஞானக்‌ கோட்பாடுகளிலும்‌ சிறி 
தளவு வேறுபட்டிருந்தன. காபாலிகத்தைப்‌ பற்றி பிரஸ்‌ 
தாபம்‌ இல்லாததால்‌ அது முற்றிலும்‌ வழக்கொழிந்து 
விட்டதாக ஊடிக்கலாம்‌, இப்பிரிவினர்க்குக்‌ கடவுள்‌ கால 
ருத்திரர்‌. இதை மாயாதத்துவ ருத்திர மதம்‌ என்று 
சொல்வதுண்டு. இம்‌ மதத்தவர்‌, ஆன்மா நித்யவியாபக 
சைதன்யன்‌ என்றும்‌ கர்த்ருத்வமான சம்சார பாரத்தை 
விட்டு ஞப்தி மார்க்கமாயிருப்பதே மோக்ஷம்‌ என்றும்‌ 
கூறுவர்‌. 


சைவத்தின்‌ “உட்சமயங்கள்‌' அல்லது “அகச்‌ சமயங்‌ 
கள்‌” ஆறின்‌ தத்துவங்களைச்‌ சுருக்கமாகவாவது விளக்க 
வேண்டும்‌: இல்லாவிட்டால்‌ அவை வெறும்‌ பெயர்களா 
கவே இருக்கும்‌. சைவம்‌ என்பது சுத்த சைவம்‌ என்றும்‌ 
கூறப்படும்‌. தத்துவத்‌ இரயமாகிய பதி, பசு, பாசம்‌ 
மூன்றும்‌ அனாதி நித்யம்‌ என்றறிந்து, பதி நிச்சயம்‌ 
பிறந்து மெளனமே பொருளாய்‌ இலயமாக நிஷ்டை 
கூடிச்‌ சவத்தை அடைவது என்பதுவும்‌, ஆன்மா சகலா 
வத்தையிலே அறிவாய்‌ அறிந்து அந்த அறிவையே, 
சரியை, இரியை,யோக முற்றிய விடத்துக்‌ கடவுள்‌ உதவு 
கிறார்‌ என்று கொண்டு, கேவலத்தில்‌ ஆன்மா அறிவில்லா 
மல்‌ இருக்கும்‌ என்பதும்‌ இம்மதத்தினரிள்‌ தத்துவக்‌ 
கொள்கை. பாசுபத மதச்தைச்‌ சேர்ந்தவர்கள்‌ நிமித்‌ 
தகாரணர்கள்‌. முதலில்‌ பரமாணு உபாதான காரண 
மாய்‌ உலகத்தை உண்டாக்க, ஆன்மாக்கள்‌ மும்மலத்தில்‌ 
கட்டுண்டு ஆகமத்தின்படி வெபூசையால்‌ கன்மம்‌ நீங்கி 
பதியோடு ஒப்பது மோக்ஷம்‌ என்று கருதுறெவர்கள்‌. 
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மகாவிரதிகள்‌ சிவன்‌ எலும்பு மாலை முதலிய தரித்த 
மூர்த்தியாய்‌ அருள்வர்‌ என்று கொள்வர்‌. பதி, கிரியா 
சக்தியின்றி ஞான சக்தியால்‌ பெத்தாவஸ்தை படச்‌ 
செய்யும்‌ என்பதும்‌ பசு, மும்மலத்திலும்‌ பந்தப்பட்டு 
சிவனது ஞான சக்தியால்‌ ஜனன ஏதுவாமாம்‌ என்பதும்‌ 
பாசம்‌ பசுவிற்கு பந்தமாய்‌ ஞான சக்தியால்‌ சக்தி ஓடுங்‌ 
கும்‌ என்பதும்‌, ஆத்ம இக்ஷையால்‌ மும்மலம்‌ கெட சிவ 
பூசா துரந்தரனாய்‌ அச்‌ சிவஞான மடைந்து வெலோகத்‌ 
தில்‌ ஞானமாத்திரமாய்‌ இருப்பன்‌ என்பதும்‌ இவர்களு 
டைய தத்துவக்‌ கொள்கைகள்‌. காளாமுகர்கள்‌ அநேக 
மாக மகாவிரதி மதத்துடன்‌ ஒத்தவர்கள்‌. இவர்களுக்கு 
பெத்த, முத்தி இரண்டும்‌ ஒன்று. சிவன்‌ படிக நிறமும்‌ 
புத்ரதீப மணியும்‌ தரித்த மூர்த்தியாய்‌ அருள்‌ செய்வார்‌ 
என்பது இவர்களுடைய கொள்கை. வாம மதத்தினர்கள்‌ 
சக்திக்கு பரத்வம்‌ கூறி, இற்சக்தி, தம்‌ அம்சத்தால்‌ 
பராசக்தி முதலிய ஐந்து சக்திகளை சிருஷ்டிக்க, அச்சக்தி 
கள்‌ பிரமாதி எல்லா ஆன்மாக்களையும்‌ சிருட்டிப்பார்கள்‌ 
என்றும்‌, வாலை, திரிபுரை, சிவை, முதலிய தேவியரை 
சக்கரத்தில்‌ ஸ்தாபித்து, தேவியின்‌ மூல மந்திரம்‌ 
செபித்து அனைத்தையும்‌ தேவியின்‌ சொரூபமாகக்கண்டு 
ஆநந்தம்‌ அடைவதே மோக்ஷம்‌ என்றும்‌ கொள்வர்‌, 
வைரவம்‌ சிவாக்ஞையால்‌ சிவாபசாரம்‌, தக்கன்‌ முதலி 
யோரை தண்டிக்க உதித்த தெய்வத்தின்‌ வணக்கம்‌. 
இத்தெய்வத்திற்கு வேத உருவமான நாய்‌ வாகனம்‌ 
என்று இவர்கள்‌ கொள்வர்‌. ! 


அத்துடன்‌ சைவத்தைச்‌ சேர்ந்து, தமச்குள்‌ ஒன்றுச்‌ 
கொன்றும்‌, மெய்கண்ட சைவ சித்தாந்தததிற்கும்‌ வேறு 
பட்ட. தத்துவ ஞான திட்டங்களான பாடாண வாதம்‌, 


1. மேலே கூறப்பெற்ற விபரங்கள்‌ பல நூல்களிலிருந்து தொகுக்கப்‌ 
பேற்றன. 
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பேதவாதம்‌, சிவசம வாதம்‌ இவசங்கிராந்த வாதம்‌, 
ஈஸ்வர அவிகார வாதம்‌ சிவாத்துவிதம்‌ ஆகிய ஆறும்‌ 
“அகச்சமயங்கள்‌” என்று வகுக்கப்பெற்றன. இவற்றின்‌ 
தத்துவங்களை விளக்கி, அவற்றை சைவ சிந்தாந்தப்பார்‌ 
வையால்‌ தமது சங்கற்ப நிராகரணத்தில்‌ மறுத்த உமா 
பதி சிவாசாரியார்‌, கூடுதலாக மாயாவாதம்‌, ஐக்கிய 
வாதம்‌, நிமித்தகாரணபரிணாம வாதம்‌ என்ற தத்துவ 
ஞான திட்டங்களையும்‌ விளக்கி மறுத்திருக்கிறார்‌. இந்‌ 
நூலைப்‌ பற்றி “சங்கற்ப நிராகரணம்‌ என்பது அகச்சமயங்‌ 
கள்‌ பலவற்றினது கொள்கைகளைக்‌ கூறி அவற்றைச்‌ 
சித்தாந்தப்‌ பார்வையால்‌ மறுக்கும்‌ நூலாகும்‌” என்கிறார்‌ 
ஒரு சைவப்‌ பெரும்‌ புலவர்‌." இதில்‌ மாயாவாதமும்‌ 
சேர்க்கப்பட்டிருப்பதால்‌ அதை அகச்சமயமாக்கிக்‌ 
கொண்டதாகும்‌. ஆனால்‌ மாயாவாதத்தைச்‌ சைவர்கள்‌ 
புறச்‌ சமயமாகவே கருதியிருக்கிறார்கள்‌. அருள்‌ நந்தி 
சிவாசாரியாரின்‌ சிவஞான இத்தியாரின்‌ பரபக்கத்தில்‌ 
14 சமயங்கள்‌ விளக்கப்பட்டு மறுக்கப்பட்டிருக்கின்றன. 
இவை எல்லாம்‌ சைவத்‌இற்கு புறச்சமயங்கள்‌. இவற்றில்‌ 
மாயாவாதமும்‌ ஒன்று. உலோகாயதம்‌, நால்வகை 
பெளத்தம்‌, இருவகைச்‌ சமணம்‌ ஆகிய ஏழும்‌ புறப்புறச்‌ 
சமயங்சுளாகக்‌ கருதப்பெற்றிருக்கன்றன. பிற புறச்‌ 
சமயங்கள்‌. இத்தியாரின்‌ ஆசிரியர்‌ இந்தப்‌ பாகுபாட்டைக்‌ 
கூறவில்லை; அது பிற்கால வழக்கு. ஒருசாரார்‌ மேலே காட்‌ 
டப்பெற்ற ஆறு அகச்சமயங்கள்கான்‌ உண்மையான 
அகச்சமயங்கள்‌ என்றும்‌, சூடாமணி நிகண்டில்‌ கூறப்‌ 
பெற்ற ஆறு உட்சமயங்களை *அகப்புறச்‌ சமயங்கள்‌” 
என்றும்‌ கொண்டிருக்கிறார்கள்‌. 

சில வைதிக தரிசனங்களும்‌ மதங்களுங்‌ கூட, அடியிற்‌ 
சுண்ட சூடாமணி நிகண்டு பாட்டு காட்டுவது போல்‌, 


1. மெய்கண்ட சாத்திரம்‌ பதினான்கு. கா, சுப்பிரமணிய பிள்ளை முக 
வுரை--43. 
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சைவத்திற்கு, சமண பெளத்தங்களைப்‌ போல, புறச்சம 
யங்களாயின. 


அறுபுறச்சமயந்தானே யறையு லோகாயதம்‌, பின்‌ 
உறைதரு பெளத்தமே யாருகத மீமாஞ்சையோடு 
குறிபெறு மாயாவா தங்‌ 'கூறிய பாஞ்சராத்திரம்‌ 
தெறிபெறு மிவையே யென்ன நிகழ்த்துவர்‌ நூல்வல்‌ 
லோரே. 
தை --6, 


சூடாமணி நிகண்டின்‌ ஆசிரியர்‌ மண்டல புருடர்‌ 
சமணர்‌; இ. பி. 16-ம்‌ நூற்றாண்டில்‌ வாழ்ந்தவர்‌. முன்னா 
லிருந்த நூல்‌ வழக்கையும்‌ தன்‌ காலத்து நிலைமையையும்‌ 
சேர்த்துக்‌ கருதி எழுதியிருக்கிறார்‌. ஒன்றைத்‌ தனது 
சமயம்‌ என்று வைத்துக்‌ கொண்டுதான்‌ பிறவற்றை புறச்‌ 
சமயங்கள்‌ என்று கூறுதல்‌ பொருந்தும்‌. ஆசிரியர்‌ “நூல்‌ 
வல்லோர்‌” கருத்தையே எழுதிய போதிலும்‌, அவரு 
DA கருத்திலும்‌ தமிழ்‌ நாட்டில்‌ அவர்‌ காலத்தில்‌ 
உயர்மட்டத்து மக்களிலும்‌, ஆலய வழிபாடு செய்பவர்‌ 
களிலும்‌ பெரும்பாலோர்‌ சித்தாந்த சைவர்கள்‌ தான்‌ 
என்று தோன்றியிருக்கலாம்‌. ஆகையால்‌ சைவ சமயச்‌ 
கணக்கர்‌ கொண்ட பாகுபாட்டை, தமது பொது நூலில்‌ 
அப்படியே கொடுத்திருக்கிறார்‌. மேலே *அகச்சமயங்கள்‌” 
என்று கருதப்பெற்ற சைவத்தைச்‌ சார்ந்த ஆறு தத்துவ 
ஞானத்திட்டங்களில்‌ “சிவாத்விதம்‌” தவிர மற்றவை 
களைப்‌ பின்‌ பற்றியவர்கள்‌ கணிசமான அளவில்‌ இருத்த 
தாகத்‌ தெரியவில்லை. இன்னொரு பாகுபாட்டின்படி 
தருக்கம்‌ (நியாயம்‌) மீமாம்சை, ஏகான்ம வாகும்‌, சாங்கி 
யம்‌, யோகம்‌, பாஞ்சராத்திரம்‌ ஆகிய ஆறும்‌ புறச்சம 
யங்களாகவும்‌, உலோகாயதம்‌, ஆருகதம்‌, பெளத்தத்தின்‌ 
நான்கு பிரிவுகளான செளத்திரந்திகம்‌, யோகசாரம்‌, 
மாத்யாமிகம்‌, வைபாஷிகம்‌ புறப்‌ புறச்சமயங்களாயின. 
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 இப்பாகுபாடுகளையும்‌ பிரிவுகளையும்‌ விளக்கும்‌ நூல்கள்‌ 
இருந்தபோதிலும்‌ அவை, யாரால்‌, எக்காலத்தில்‌ எக்காச 
ணங்களுக்காக வகுக்கப்பெற்றன என்பதை வரலாற்று 
முறையில்‌ இட்டமாகத்‌ தெரிந்து கொள்ள முடியவில்லை. 
வெவ்வேறு காலங்களில்‌ வெவ்வேறு விதமாகவும்‌, முற்றி 
னும்‌ கொள்கைகளின்‌ அடிப்படையில்‌ இல்லாமலும்‌, 
சமயப்‌ புலவர்களின்‌ மனோபாவத்தைத்‌ தழுவியே அவை 
ஆக்கப்பட்டிருக்கின்றன என்று தெரிகிறது. இவற்றிலி 
ருந்து இரண்டு விஷயங்கள்‌ தெளிவாகப்‌ புலப்படுகின்‌ றன. 
ஒன்று அவை சைவ வைணவப்‌ பூசல்கள்‌ ஓங்கியதின்‌ 
விளைவாக ஏற்பட்டிருக்க வேண்டும்‌. ஒரு வைதிக சமய 
மாயை பாஞ்சராத்திரம்‌ (வைணவம்‌) மற்றொரு வைதிக 
சமயமாகிய சைவத்திற்காப்‌ புறச்சமயமாகக்‌ கருதியிருக்‌ 
இரார்கள்‌. வைணவத்தையும்‌, சமண பெளத்தங்களையும்‌ 
ஓரே நிலையில்‌ வைக்கவில்லை என்று காட்டவோ 
என்னவோ, அவற்றை புறப்‌ புறச்‌ சமயங்கள்‌ என்று கூறி 
யிருக்கிறார்கள்‌. இரண்டாவதாக, கடந்த ஐந்தாறு நூற்‌ 
;ாண்டுகளில்‌ சமய வாழ்வில்‌, வெளித்‌ தோற்றமாக ஆல 
யங்களில்‌ திருவிமாச்களும்‌ வழிபாடுகளும்‌, பஜனைகளும்‌, 
மடங்களின்‌ ஆதரவில்‌ சமயப்‌ பிரசங்கங்களும்‌ காலட்‌ 
சேபங்களும்‌ தொடர்ந்து சம்பிரதாயப்படி நடைபெற்று 
வந்த போதிலும்‌, சமுதாயத்தில்‌ உட்பிரிவு உணர்ச்சி 
அதிகமாக உறைந்திருப்பதையும்‌, பொதுவாக ஆன்ம 
வாழ்வின்‌ மீது தேட்டமும்‌ கடவுள்‌ பக்தியும்‌ ஓரளவில்‌ 
குறைந்இருப்பதையும்தான்‌ இப்பாகுபாடுகள்‌ காட்டு 
தின்‌ றன. 
தமிழ்‌ நாட்டில்‌ இன்றைய சமய நிலையை எடுத்துக்‌ 
கொண்டால்‌ தர்க்க ரீதியாக, மக்களின்‌ ஒரு பகுதியினரை 
ஆட்சி செய்துவரும்‌ இரண்டு புதிய சமயங்களையும்‌ 
கவனிக்கவேண்டும்‌. இவற்றை நம்‌ முன்னோர்கள்‌ சமயக்‌ 
கணக்கில்‌ எடுக்கவில்லை. சுமார்‌ ஆயிரம்‌ வருடங்களுக்கு 
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முன்னரே நமது நாட்டில்‌ நுழைந்து கடந்த கில 
நூற்றாண்டுகளாக தமிழ்‌ நாட்டில்‌ நிலவிவரும்‌ இஸ்லா 
மிய கிறித்துவ சமயங்களை புறப்‌ புறச்‌ சமயங்களின்‌ 
தொகுதியில்‌ சேர்க்கும்‌ விஷயம்‌ இன்றைய சமயக்கணக்‌ 
கார்களின்‌ ஆராய்ச்சிக்குரியது. இவ்‌ இரண்டு சமயங்களை 
யும்‌ பாரத நாட்டின்‌ மண்ணில்‌ பிறக்கவில்லை என்ற கார 
ணத்தால்‌ அவற்றை இன்னும்‌ கொஞ்சம்‌ அன்னிய 
மாகவே கருத வேண்டுமானால்‌, கூட ஒரு புறம்‌” சேர்த்து 
புறப்‌ புறப்‌ புறச்‌ சமயங்கள்‌ என்று வகுக்கலாம்‌. அறு 


பப்பி பறறி உரிமைகளைக்‌ காப்பாற்ற வேண்டும்‌ 
என்று நோக்கத்துடன்‌ அம்மதங்களிலேோ, மதஸ்தாபனங்‌ 
களிலோ தலையிடாமல்‌ இந்துமத விஷயங்களில்‌ தலையிட்‌ 
இப்‌ பல சட்டங்களை இயற்றியிருப்பதும்‌ வெளிப்படை. 
ஆகையால்‌ இம்‌ மதங்களையும்‌ இந்நாட்டு மதங்களாக 
மக்கள்‌ உணரவேண்டும்‌. 
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8 பிற்காலத்தில்‌ அறுவகைச்‌ சமயத்‌ 
தொடரின்‌ ஆட்சி 


பிற்காலத்தில்‌ “அறுவகைச்‌ சமயம்‌” என்ற தொடர்‌ 
புலவர்களால்‌ எவ்வாறு கையாளப்‌ பெற்றது என்பதைக்‌ 
காட்ட லெ உதாரணங்களைக்‌ கூற வேண்டும்‌. சமயத்‌ 
தொடர்பு இல்லாத முறையிலும்‌ இத்‌ தொடர்‌ காணப்‌ 
பெறுகிறது. அரசர்களின்‌ மெய்க்‌ கீர்த்திகளில்‌ “அறுவகைச்‌ 
சமயம்‌” என்ற சொற்றொடர்‌ உபயோகப்படுத்தப்பட்‌ 
டிருக்கிறது. ௫. பி. 15-ம்‌ நூற்றாண்டில்‌ மதுரையிலிருந்து 
பெருங்‌ கீர்த்தியுடன்‌ 1216 முதல்‌ 1238 வரை ஆண்ட 
முதல்‌ மாறவர்மன்‌ சுந்தரபாண்டியன்‌ மெய்க்‌ &ர்த்தியில்‌ 
இந்தப்பகுதி வருகிறது, 

நால்வகை வேதமும்‌ நவின்றுடன்‌ வளர 

ஐவகை வேள்வியும்‌ செய்வினை யியற்ற 
ர அறுவகைச்சமயமும்‌ அழகுடன்‌ திகழ்‌ * 


Ne 


அதே வம்சத்தைச்‌ சேர்ந்து இ. பி. 1259 முதல்‌ 1211 
வரை ஆண்ட முதல்‌ சடையவர்மன்‌ சுந்தரபாண்டியன்‌ 
மெய்க்‌ 8ர்த்தியில்‌ அடியிற்‌ காணும்‌ வரிகள்‌ காணப்பெறு 
தின்றன. 


ஒருமைமனத்திரு பிறப்பின்‌ முத்தீயின்‌ நால்வேதத்‌ 
தருமறை யோரை வேள்வி யாறங்கமுடன்‌ சிறப்ப 
அருந்தமூழும ஆரியமும்‌ அறுசமயத்தற நெறியும்‌ 

| திருந்துகின்ற மனு நெறியும்‌ திறம்பாது 

நீ தழைத்தோங்க 2 

| “அறுவகைச்‌ சமயமும்‌ அழகுடன்‌ திகழ” என்பதிற்கு இந்து 

_ சமயத்தைச்‌ சேர்ந்த ஆறு கடவுள்களின்‌ வழிபாடு ஆல 


1. பாண்டியர்‌ வரலாறு டி. வி. சதாவெ பண்டாரத்தார்‌ 210. 
2. பெருந்தொகை மு. இராகவய்யங்கார்‌ 208. 


i 
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யங்களில்‌ செம்மையாக நடந்தது என்று பொருள்‌ கூற. 
லாம்‌. பிற மதங்களையோ, வைதிக தரிசனங்களையோ 
குறிப்பாகக்‌ கொள்ள முடியாது. அவ்வாறு கொண்டால்‌ 
“அழகுடன்‌. திகழ” என்பதற்குப்‌ பொருள்‌ பொருத்தமா 
யிராது. “அறுவகைச்‌ சமயத்தற நெறியும்‌ தழைத்தோங்க? 
என்பதற்குப்‌ பொருள்‌ என்ன? சமணம்‌, பெளத்தம்‌ 
போன்ற சமயங்களுக்குத்‌ தனி அறநெறி வகுக்கப்பட்‌ 
டிருந்தது. இச்‌ சமயங்கள்‌ மறைந்த பிறகு அவற்றின்‌ 
அற நெறி எவ்வாறு தழைத்தோங்கும்‌? சைவம்‌ வைண 
வம்‌ ஆகியவற்றின்‌ அற நெறி என்று கொள்ளலாமா? 
இச்‌ சமயங்களுக்கென்று தனி அறநெறி இருந்ததா? 
அடுத்த வரியில்‌ “இருந்துகன்ற மனு நெறியும்‌ இறம்பாது 
தழைத்தோங்க? என்று கூறியிருப்பதால்‌, மனு நெறி 
யைத்‌ தவிர வேறு அறநெறி இச்‌ சமயங்களுக்கு அமைந்‌ 
இருந்ததா? அல்லது வைதிக இந்து தரிசனங்களையும்‌ 
கடவுளர்‌ வழிபாட்டையும்‌ “அறநெறி என்று மெய்க்‌ 
தீர்த்தியை வரைந்த புலவர்‌ கருதினாரா? தொடர்கள்‌ 
குறிப்பிடக்கூடிய தெளிவான பொருளில்‌ இல்லாமல்‌, 


வெறும்‌ உபசார சம்பிரதாயமாகவே கையாளப்பட்டிருசு 
கலாம்‌ என்று துணியலாம்‌. 


சமய தூல்களை . எடுத்துக்‌ கொண்டு பார்த்தால்‌, 
மெய்கண்ட தேவரின்‌ சிவஞான போதத்திற்கு முன்னி 
ருந்த சித்தாந்த சாத்திரங்களில்‌ ஒன்றானதும்‌ திருக்க 
வூர்‌ உய்யவந்த தேவநாயனாரால்‌ இயற்றப்பெற்றதுமான 
திருக்களிற்றுப்படியாரில்‌ அறுசமயக்‌ குறிப்பு துலங்கு 
கற்து:-- 


ஆகமங்கள்‌ எங்கே, அறுசமயந்தான்‌ எங்கே, 
யோகங்கள்‌ எங்கே, உணர்வு எங்கே பாகத்‌ . 
தருள்‌ வடிவுந்தானுமா யாண்டு இலனேல்‌ அந்தப்‌ 
பெருவடி.வை யார்‌ அறிவார்‌ பேசு 5. 


எத. ர 
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இதில்‌ அறுசமயம்‌ பழிக்கப்படாமல்‌ ஏற்கக்கூடியதாகவே 
யுள்ள கருத்து அமைந்திருக்கிறது. சிவபெருமானின்‌ 
அருள்‌ இல்லாவிட்டால்‌ ஆகமங்களும்‌ அறு சமயமும்‌ 
ஆட்சியில்‌ இரா என்று கூறுகிறார்‌. அறுசமயம்‌ என்பதற்கு 
சைவத்தின்‌ ஆறு பிரிவுகளையோ, ஆறு. வைதிக தரிசனங்‌ 
களையோ, அல்லது இந்து சமயத்தைச்சேர்ந்த ஆறு கடவு 
ளர்களின்‌ வழிபாட்டையோதான்‌ இத்தொடர்‌ குறிக்க 
வேண்டும்‌. எதை என்று திட்டமாய்ச்‌ சொல்ல முடியாது. 
சமணம்‌, பெளத்தம்‌ உலோகாயதம்‌ போன்‌ றவைகளை 
இந்த நாயனார்‌ கருதியிருக்க மாட்டார்‌. 

சிவஞான சித்தியாரின்‌ சுபக்கத்தில்‌ அருள்நந்தி சிவா 
சாரியார்‌ சிவபெருமானைத்‌ துதிக்கும்‌ மங்கல வாழ்த்துப்‌ 
பாடலை . 


“அறு வகைச்‌ சமயத்தோர்க்கும்‌ அவ்வவர்‌ 
பொருளாய்‌?? 


என்ற வரியுடன்‌ தொடங்குகிறார்‌. இதற்கு சைவத்தைத்‌ 
தவிர பிற அறுவகைச்‌ சமயங்கள்‌ என்ற பொருள்தான்‌ 
பொருத்தமாயிருக்கும்‌. சைவத்தையும்‌ சேர்த்தே ஆறு 
சமயங்கள்‌ குறிப்பிடப்‌ பட்டிருக்கலாம்‌ என்பர்‌ ஒரு 
சாரர்‌. அது எவ்வாறாயினும்‌, இவ்‌ ஆறு சமயங்கள்‌ எவை 
என்று திட்டமாய்ச்‌ சொல்வதற்கில்லை. இவர்‌, இந்த 
நூலின்‌ பரபக்கத்தில்‌ மாயாவாதம்‌, வைணவம்‌ உள்பட 
பதினான்கு சமயங்களை விளக்கி மறுத்திருக்கிறார்‌. இவர்‌ 
குறிப்பிடும்‌ அறுவகைச்‌ சமயத்தார்‌ , வைதிக இந்து 
சமயத்தைச்‌ சேர்ந்த ஆறு தரிசனங்களோ, ஆறு கடவு 
ளர்களின்‌ வணக்கமோ இருக்க முடியாது. ஏனென்றால்‌ 
ஆறு தரிசனங்களில்‌ ஒன்றான சங்கரரின்‌ அத்வைத 
வேதாந்தத்தை மாயாவாதம்‌” என்ற தலைப்பிலும்‌ (பிற 
தத்துவங்களை பாட்டாசாரியன்‌ மதம்‌ பிரபாகரன்‌ 
மதம்‌, பாற்கரியவாதம்‌ என்று அவற்றை விளக்கியவர்‌ 
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களின்‌ பெயரைக்‌ கூறிய ஆசிரியர்‌ சங்கரரின்‌ பெயரைக்‌ 
கூறாமல்‌ மாயாவாதம்‌ என்று மாத்திரம்‌ குறிப்பிடுகிறார்‌) 
வைணவ சமயத்தை “பாஞ்சராத்திரம்‌” என்ற தலைப்‌ 
பிலும்‌ இவர்‌ கண்டித்திருக்கும்‌ முறையைக்‌ கவனித்தால்‌ 
இவ்வளவு கண்டனங்களுக்குரிய சமயத்தோர்க்கும்‌ 
“அவ்வவர்‌ பொருளாய்‌, சிவபெருமான்‌ இருந்ததாகக்‌ 
கொண்டிருப்பாரா என்பது சந்தேகத்திற்கு இடமா 
கிறது. 
மேலே கண்ட சித்தியாரின்‌ பாடல்‌ கருத்துக்கு 
விளக்கம்‌ கூறுவது போல்‌ தாயுமானவர்‌ (இ. பி. 17-ம்‌ 
நூற்றாண்டைச்‌ சேர்ந்தவர்‌) 
“ஆறு சமயங்கள்‌ தொறும்‌ வேறு வேறாகி விளையாடும்‌ 
உனை யாரறிவார்‌??? 
ஆனந்தமான பரம்‌-—3. 


என்று பாடியிருப்பது அமைந்திருக்கிறது. இதையே 
சற்று விரிவாக அடியிற்கண்ட பாடலில்‌ அவர்‌ தெளி 
வாக்குவதும்‌ கவனிக்கத்தக்கது, 

*“டவறுபடும்‌ சமயம்‌ எல்லாம்‌ புகுந்து பார்க்கின்‌, 

விளங்கும்‌ பரம்பொருளே; நின்‌ விளையாட்டல்லால்‌ 

மாறுபடுங்‌ கருந்தில்லை, முடிவில்‌ மோன 

வாரிதியில்‌ நதித்திரள்‌ போல்‌ வயங்கிற்றம்மா 

_— கல்லா லின்‌ --25 


“ஆறு சமயங்கள்‌” என்று சம்பிரதாயப்படி மேலே 
குறிப்பிட்ட தாயுமானவர்‌, பின்னர்‌ “வேறுபடும்‌ சமயம்‌ 
எல்லாம்‌” என்று அமைக்கிறார்‌. இதனால்‌ வேறுபடும்‌ 
சமயங்கள்‌ எல்லாம்‌ என்பதில்‌ ஆறு சமயங்களும்‌ அடங்கு 
வதாகத்தான்‌ கொள்ளவேண்டும்‌. வேறுபடும்‌ சமயங்‌ 
களின்‌ (அவைகள்‌ மதங்களாயிருந்தாலும்‌ சரி) கொள்கை 
கள்‌ எவ்வாறாக இருந்தபோதிலும்‌, அவை எல்லாம்‌ 


இதன்‌ 
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பரம்‌ பொருளாகிய சிவபெருமானின்‌ விளையாட்டின்‌ 
விளைவு என்று கொண்டிருப்பதால்‌, கொஞ்சங்‌ கூட 
வெறுப்பின்‌ றி நட்புணர்ச்சியுடனும்‌ சமரச மனப்பான்மை 
யோடும்‌ பாடியிருக்கிறார்‌. சமயக்கணக்கரின்‌ பொது 
வான சகிப்புத்‌ தன்மையற்ற கண்ணோட்டத்தில்‌ விழுந்து 
கண்டனங்களைக்‌ கையாளாமல்‌, உயர்ந்த, பரந்த சமரச 
ஞான நோக்கே தாயுமானவர்‌ பாடல்களில்‌ முனைந்து 
நிற்கிறது. வைணவத்தில்‌ நம்மாழ்வார்‌ காட்டியிருக்கும்‌ 
மனப்பான்மையைச்‌ சைவத்தில்‌ தாயுமானவரிடம்‌ 
பார்க்க முடிகிறது. இருவரும்‌ முற்றுந்துறந்த தவயோகி 
களாயிருப்பது அவர்களுடைய தனிச்சிறப்பு. 

குமிழ்‌ நாட்டின்‌ சமய உலகிலும்‌, இலக்கியத்துறை 
யிலும்‌ சித்தர்கள்‌ என்று ஒரு கூட்டத்தார்‌ இருந்திருக்‌ 
கிறார்கள்‌. அவர்கள்‌ எல்லோரும்‌ சிவபெருமானையே பரம்‌ 
பொருளாகக்‌ கொண்டு உலக வாழ்வைத்‌ துறந்து யோக 
மார்க்கத்தில்‌ ஈடுபட்டவர்கள்‌. ஆதலால்‌ சமயச்‌ சடங்கு 
கள்‌ ஆலய வழிபாடு முதலியவற்றை ஒரு பொருட்டாகக்‌ 
கருதாமல்‌ கண்டித்திருக்கிறார்கள்‌. தமிழ்‌ நாட்டு சித்தர்‌ 
களை இருவகையாகப்‌ பிரிக்கலாம்‌. முற்காலத்திலிருந்த 
வர்‌. பிற்காலத்தவர்‌ என்று. முற்காலத்தவர்களில்‌ முக்கிய 
மானவர்கள்‌ திருமூலர்‌, சிவவாக்கியர்‌, பட்டினத்தார்‌ 
ஆகிய மூவர்‌. திருமூலருடைய மனப்போக்கு, ஆன்ம 
ஞானம்‌, யோகச்சமாதி ஆகியவற்றில்‌ ஈடுபட்டிருந்த 
போதிலும்‌, அவர்‌ ஆகமங்களைப்‌ போற்றிப்‌ பின்பற்றிய 
வராதலால்‌ சமய வழிபாட்டு நெறியைப்‌ பூராவாக 
ஒதுக்கிவிட.வில்லை. அறுவகைச்‌ சமயத்தைப்‌ பற்றிய 
அவருடைய கருத்து, முன்னர்‌, விரிவாக ஆராயப்பட 
டிருக்கிறது. வைணவ ஆழ்வார்‌ திருமழிசையார்‌ தமது 
யூர்வாச்சிரமத்தில்‌ சைவத்‌ தவயோகியான சிவவாக்கிய 
ராக இருந்த விஷயம்‌ முன்னால்‌ கூறப்பட்டிருக்கிறது. 
பட்டினத்தாரின்‌ பாடல்கள்‌ சில பதினோராந்திருமுறை 
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யில்‌ தொகுச்கப்‌ பெற்றிருக்கின்றன. இன்று வழங்கி வரும்‌ 
சிவவாக்கியர்‌ பாடல்‌, பட்டினத்தார்‌ பாடல்‌ என்பவை 
களின்‌ ஆசிரியர்கள்‌ முறையே இருமழிசை ஆழ்வார்‌, 
திருமுறை பட்டினத்தார்‌ அல்லார்‌ என்றும்‌ அவர்கள்‌ 
பெயர்களைக்‌ கொண்ட பிற்காலத்தவர்கள்‌ என்றும்‌ 
சிலர்‌ கருதுகிறார்கள்‌. இந்த கருத்துக்கு ஆதரவாக 
வரலாற்றுச்‌ சான்றுகள்‌ இல்லை. பிற்கால இித்தர்கள்‌ 
என்பவர்கள்‌ காலத்தையும்‌ தெரிய மார்க்கமில்லை. 
இ. பி. 14-ம்‌ நூற்றாண்டு முதல்‌ 17-ம்‌ நூற்றாண்டு வரை 
இருக்கலாம்‌ என்று ஊ௫க்கப்படுகிறது. 


இவர்களுடைய பாடல்களில்‌ அறுவகைச்‌ சமயத்‌ 
தைப்‌ பற்றிய பிரஸ்‌ தாபமும்‌ காணப்பெறுகிறது. 
பட்டினத்தார்‌ “பூரணமாலை? என்ற பாடலில்‌ 


* சட்சமய பேதங்கள்தான்‌ வகுத்துப்பின்னு மொரு 

உட்சமய முண்‌டன்றுரைத்தனையே பூரணமே!?5 
என்று கூறுஇருர்‌. பூர 
குறிக்கும்‌. இங்கே “சட்‌ 
களா அல்லது 


ணம்‌ என்பது சிவபெருமானைக்‌ 
சமயம்‌” என்பது ஆறு தரிசனங்‌ 
்‌ மதங்களா என்பது தெளிவாயில்லை. 
ரகக என்றிருப்பது சைவத்தை என்று கருதலாம்‌. 
கபட அம்பா. மதங்களாயினும்‌ சரி, தரிசனங்‌ 
தவி ப்‌ Gib சைவத்திற்குப்‌ புறம்பானவை என்று 
கொள்வதுதான்‌ பொருத்தம்‌. பாம்பாட்டி சித்தர்‌ 
பாடல்‌ இது. 


“சதுர்‌ வேதம்‌ அறுவகைச்‌ சாத்திரம்‌ பல 
தந்திரம்‌ புராணங்கலை சாற்று மாகமம்‌*2 
இதில்‌ “அறுவகைச்‌ சாத்திரம்‌” 
வைதிக தரிசனங்கள்‌ தான்‌ என்று தோன்றுகிறது. அகப்‌ 
பேய்‌ சித்தர்‌ பாடலில்‌ சற்று முரண்பட்ட கருத்துக்கள்‌ 
காணப்பெறுகின்றன. ஓரிடத்தில்‌ “அறு தத்துவமும்‌ 


என்றிருப்பது ஆறு 


ரு. கீ 
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ஆகமம்‌ சொன்னதடி.”? என்கிறார்‌. இதில்‌ “ஆறு தத்துவம்‌” 
எள்று எவற்றைக்‌ குறித்திரார்‌ என்பது தெளிவாயில்லை. 
ஒருகால்‌ ஆறு தரிசனங்களாக இருக்கலாம்‌. சற்றுப்‌ 
பின்னர்‌ “சமய மாறுமடி, தம்மாலே வந்ததடி” என்‌ 
பதற்குப்‌ பொருள்‌ விளங்கவில்லை. சிவபெருமானாலே 
கதேரற்றுவைக்கப்பட்டவை என்ற கருத்தில்‌ ஒருகால்‌ பாடி 
யிருக்கலாம்‌. 


“அறுசமயம்‌? “ஆறு சமயம்‌' என்பவைகளை, அவற்றை 
நமது முன்னோர்‌ கையாண்ட விதத்தைப்‌ பற்றி இது 
காறும்‌ சற்று விரிவாக ஆராய்ந்திருக்கிறோம்‌. அது சம்பந்‌ 
தமாக ஒரு முக்கியமான விஷயத்தைக்‌ கூறவேண்டும்‌. 
நமது நாட்டுப்‌ பெரியோர்கள்‌ எண்களுக்கு, சிறப்பையும்‌. 
பொருளையும்‌ தத்துவப்‌ பான்மையையும்‌ பொதுவாகக்‌ 
கற்பித்து வந்திருக்கிறார்கள்‌. மும்மூர்த்திகள்‌, மூவுலகங்‌ 
கள்‌, முக்குணங்கள்‌, மும்‌ மலங்கள்‌ போன்ற கருத்துக்களி 
லிருந்து மூன்று என்ற எண்ணுக்கு ஒரு தத்துவம்‌ இருப்‌ 
பதாகக்‌ கொண்டார்கள்‌. அதேபோல்‌, வேதங்களுக்கு 
ஆறு அங்கங்கள்‌, வைதிக தரிசனங்கள்‌ ஆறு, முருகனுக்கு 
ஆறு முகங்கள்‌ போன்றவைகளிலிருந்து ஆறு “என்ற 
எண்ணுக்கு ஒரு குறிப்புப்‌ பொருளும்‌ புனித தத்துவமும்‌ 
கொண்டு அதைச்‌ சமயங்களுக்குப்‌ பொருத்தியதில்‌ “அறு 
வகைச்‌ சமயம்‌” என்ற கருத்தும்‌ தொடரும்‌ பிறந்திருக்க 
லாம்‌. சமயங்கள்‌ பெருகிக்கொண்டே வந்தபோதிலும்‌ 
அவைகளை ஆறு சமயம்‌ என்று பொதுவாகக்‌ கொள்வது 
ஒரு பெரு வழக்காக இருந்தது போலும்‌. “அறுவகைச்‌ 
சமயம்‌” என்ற கதெொடரைச்‌ சமயப்‌ புலவர்கள்‌ கையாண்‌ 
டிருப்பதில்‌ சிலவற்றை அவர்கள்‌ திட்டமாகச்‌ சுட்டுகிறார்‌ 
கள்‌ என்று தெரியக்கூடிய போதிலும்‌, அவை எண்‌ 
ணிக்கையில்‌ ஆறுக்கு குறைந்தும்‌ கூடியும்‌ இருந்திருக்‌ 
கின்றன. ஆகையால்‌ எங்கெங்கெல்லாம்‌ சமயத்தை ஆத 
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ரித்தோ, எதிர்த்தோ அல்லது பொதுவாக விளக்கவே, 
குறிப்பிடவே அவசியம்‌ ஏற்பட்டதோ அங்கெங்கு 
எல்லாம்‌ “ஆறு சமயம்‌”, “அறுவகைச்‌ சமயம்‌ என்ற 
தொடரை, பொருளொடு முற்றிலும்‌ புணரா மொழி 
யாகக்‌ கையாள்வதை ஒரு மரபாகவோ, வழக்காகவோ 
பெரும்பாலான ஞானிகளும்‌ சமய நூலாசிரியர்களும்‌ 
பிற புலவர்களும்‌ சிக்கெனப்‌ பிடி.த்திருக்கிறார்கள்‌ என்பது 
தான்‌ இவ்‌ ஆராய்ச்சியில்‌ துலங்கும்‌ முக்கியமான 
முடிவு. 
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9. மதங்களும்‌ தரிசனங்களும்‌ 


மூன்‌ அத்தியாயங்களில்‌ விமரிசனம்‌ செய்யப்‌ பெற்ற 
விஷயங்களிலிருந்து, ஏற்கனவே கூறியிருப்பது போல்‌, 
வேத அடிப்படையில்‌ எழுந்த மதங்களுக்கும்‌, அவைதிக 
மதங்களுக்கும்‌, அவைகளின்‌ பல பிரிவுகளுக்கும்‌, வைதிக, 
- அவைதிக குத்துவான தரிசனங்களுக்கும்‌,கடவுள்‌, ஆன்மா 
| முதலியகுத்துவங்களை அறவே மறுக்கும்‌ உலோகாயதத்‌ 
' திற்கும்‌, வேறுபாடின்றி சமயம்‌ என்ற சொல்லை கவிஞர்‌ 
களும்‌, சமய நூலாசிரியர்களும்‌ வெகுகாலமாக உப 
' யோகப்‌ படுத்தி வந்திருக்கிறார்கள்‌ என்பது வெளிப்படை. 
இதனால்‌ இந்தனைக்குழப்பம்‌ நிலவியிருக்கிறது. இது ஒரு 
புறமிருக்க, அதன்‌ மற்றொரு விளைவாக நாளடைவில்‌ 
மதங்களையும்‌ மதப்‌ பிரிவுகளையும்‌ தத்துவ ஞானத்‌ 
திட்டங்களுடன்‌ இணைக்கப்பெற்றன. தமிழ்‌ நாட்டின்‌ 
சமுதாயமும்‌ மதங்களும்‌ இதனால்‌ எவ்வாறு பாதிக்கப்‌ 
பெற்றன என்பது, அறுவகைச்‌ சமய ஆராய்ச்சிக்குரியது. 
பண்டைக்கால முதல்‌ சைவ, வைணவ மதங்கள்‌ 
குமிழ்‌ நாட்டில்‌ நிலவிவந்த போதலும்‌ அவை க. பி, 6 
முதல்‌ 11 வரையுள்ள நூற்றாண்டு காலத்தில்‌ இவிறப க்தி 
நெறியாகவே மாறி, வலிமையுடன்‌ ஓங்கி வளர்ந்து 
மக்களிடமும்‌ அரசர்களிடமும்‌ தனியாட்சி புரிந்ததை 
முன்னர்ச்‌ கூறியிருக்கிறோம்‌. ஆலய வழிபாட்டு முறை 
களும்‌, திருவிழாக்களும்‌, அவைகளுக்கேற்ற ஆடல்‌ பாடல்‌ 
கலைகளும்‌ சமுதாயத்தைக்‌ கவர்ந்தன. அக்காலத்தில்‌ 
பூசையும்‌ இன்னிசைப்‌ பாடல்களும்‌ கலந்த கடவுள்‌ 
வழிபாடும்‌ பக்தியும்‌ மதங்களின்‌ முக்கிய பகுதியாய்‌ 
அமைந்தன. பின்னர்‌ வைதிக இந சமய நூல்களைப்‌ 
பின்பற்றியும்‌, நாயன்மார்கள்‌ ஆழ்வார்கள்‌ பாடல்களில்‌ 
சிதறிக்கிடந்த கருத்துக்களின்‌ அடிப்படையிலும்‌, தத்துவ 
ஞானக்‌ கட்டிடங்கள்‌ சமைக்கப்‌ பெற்று, சமயங்கள்‌, 
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அவற்றின்‌ பிரிவுகள்‌ ஆதியவற்றின்‌ தனித்வத்தையும்‌ 
சிறப்பையும்‌ வலியுறச்‌ செய்ய இணைக்கப்‌ பெற்றன. இந்த 
முறையில்‌ இ; பி. 12-ம்‌ நூற்றாண்டில்‌ இராமநுசர்‌, தமது 
பிரம்ம சூத்திர பாஷ்யம்‌ மூலமும்‌ பிற வட மொழி 
நூல்கள்‌ மூலமும்‌ விசிஷ்டாத்வைதத்‌ தத்துவத்தைக்‌ 
கட்டி ஸ்ரீவைஷ்ணவ சமயத்திற்கு அரண்‌ செய்தார்‌. 
அடுத்த நூற்றாண்டில்‌ மெய்கண்ட தேவர்‌, தமது சவ 
ஞான போதம்‌ மூலமும்‌, அவரது சீடர்‌ அருள்‌ நந்தி 
சிவாச்சாரியார்‌ அதன்‌ வழி நூலாக விரிவாக எழுதிய 
சிவஞான சித்தியார்‌ மூலமும்‌, சைவ சித்தாந்த 
தரிசனத்தை முழுமையாகப்‌ படைத்து சைவத்தோடு 
இணைத்தார்கள்‌. இதே நூற்றாண்டில்‌ தமிழ்‌ நாட்டிற்கு 
வெளியே கன்னட நாட்டில்‌ மாத்வர்‌ தோன்றி தமது 
உரை நூல்கள்‌ மூலம்‌ த்வைத இத்தாந்தத்தை உரு 
வாக்கி, விஷ்ணுவையே பரம்‌ பொருளாகக்‌ கொண்டும்‌, 
ஆனால்‌ இராமநுச தரிசனத்தினின்றும்‌ சற்று வேறுபட்ட 
சத்வைஷ்ணவத்திற்குப்‌ பக்க பலமாக உதவினார்‌. 


இராமதுசர்‌ பிற சமயங்களையும்‌ தரிசனங்களையும்‌ 
தமத பாஷ்யங்களிலேயே குறிப்பிட்டு எதிர்க்திருக்கிறார்‌, 
அதேபோல்‌ மாத்வர்‌ சங்கரரின்‌ அத்துவிகமுள்பட 
21 தத்துவ ஞானக்‌ கோட்பாடுகளைக்‌ குறிப்பிட்டு தமது 
நூல்களில்‌ தாக்தியிருக்கிறோர்‌, சைவசித்தாந்தத்தைப்‌ 
பொறுத்த வரையில்‌ அருள்‌ நந்தி சிவாச்சாரியார்‌, தமது 
சிவஞான சித்தியாரின்‌ பரபக்கத்தில்‌, மாயாவாத முள்‌ 
பட (சங்கரரின்‌ அத்வைத வேதாந்தம்‌) 14 சமயங்களின்‌ 
கொள்கைகளை விளக்கி மறுத்து சைவ இத்தாந்த தத்து 
வத்தை சுபக்கத்தில்‌, அட்டியிருக்திறார்‌, பின்னர்‌ மேலே 
கூற்டீபெற்ற மும்முனைத்‌ தாக்குதலுக்குட்பட்ட சங்கரரின்‌ 
அத்வைத வேதாந்தத்தை ஆதரித்து வட மொழியில்‌, 
வேது பாஷ்யம்‌ செய்த சாயனரின்‌ மதனான மாயனர்‌ 
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- என்ற மாத்வர்‌ (வித்தியாரண்யர்‌ அல்லர்‌) எழுதிய 
7 “சர்வ தரிசன சங்கிரகம்‌” என்ற நூலில்‌ 16 சமயங்களின்‌ 
- கொள்கைகளின்‌ சாதக பாதகங்களை ஆராய்ந்திருக்கிறார்‌. 
| பல சமயங்களையும்‌ தத்துவங்களையும்‌ ஆராய்ந்த இந்நூல்‌ 
களில்‌ “அறுவகைச்‌ சமயம்‌? என்ற கருத்து மறைந்து 
விட்டது. 


கிறித்து சகத்திற்குச்‌ சில நூற்றாண்டுகளுக்கு முன்பே 
தோன்‌ றியிருந்த ஷட்தரிசனங்களும்‌, அவற்றில்‌ ஒன்றா 
யிருந்து, கேரள நாட்டில்‌ (அக்காலத்தில்‌ கேரள நாட்டில்‌ 
- நிலவிய மொழி குமிழாதலால்‌ தமிழ்‌ நாட்டில்‌ என்று 
கூடச்‌ சொல்லலாம்‌) பிறந்த சங்கரரின்‌ கையில்‌ முழுமை 
பெற்ற அத்துவித வேதாந்த கரமும்‌, தமிழ்‌ நாட்டின்‌ 
தனிப்பெரும்‌ ஞானத்‌ தத்துவங்களான விசிஷ்டாத்‌ 
வைகுமும்‌, சைவ இத்தாந்தமும்‌, கன்னட தேசத்தில்‌ வீறு 
கொண்டெமுந்த வீரசைவத்தைச்‌ சேர்ந்த வேதாந்தமும்‌ 
(இது ஏறக்குறைய சங்கரரின்‌ அத்வைதத்தைப்‌ போலுள்‌ 
ளது) மாத்வரின்‌ த்வைதமும்‌, இவைகளின்று வேறுபட்டு 
பாரத. நாட்டில்‌ ஆங்காங்கே முளைத்திருந்த குத்துவ 
ஞானக்‌ கோட்பாடுகளும்‌, மனித புத்தி, சிந்தனாசக்தி 
ஆகியவற்றின்‌ ஆற்றலில்‌ உச்சவரம்மைபைக்‌ காட்டக்‌ 
கூடியதாயும்‌ நாம்‌ என்றென்றும்‌ பெருமைப்படக்‌ கூடிய 
அழியா, அற்புத, சிந்தனை உலக சாதனைகளாயும்‌ திகழ்‌ 
இன்றன. உலக தத்துவ ஞான மேதைகள்‌ இந்த உண்‌ 
மையை உணர்ந்து நமது நாட்டு ஆன்ம ஞானப்பான்மை 
யையும்‌ சேவையையும்‌ பாராட்டி அவற்றிற்குத்‌ 
குலை வணங்கியிருக்கிழுர்கள்‌. எனினும்‌, ஞான தத்துவக்‌ 
கோட்பாடுகளை, மேலே கூறியபடி மதங்களுடனும்‌ அவற்‌ 
றின்‌ உட்பிரிவுகளுடனும்‌ இணைத்துவிட்டது சமயத்‌ 
துறையில்‌ கோஷ்டி மனப்பான்மையும்‌ சமுதாயத்தில்‌ 
பிரிவுணர்ச்சியும்‌ வளரவும்‌, மக்களிடம்‌ ஒற்றுமை 
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உணர்ச்சி குறைந்து வேறுபாடுகள்‌ தோன்றவும்‌ ஏதுவா 
யிருந்தது என்பதையும்‌ குறிப்பிட வேண்டும்‌. சமயக்‌ 
கணக்கர்களின்‌ ஆதிக்கத்தாலும்‌ பிரச்சாரத்தாலும்‌ 
வாதப்பிரதி வாதங்களாலும்‌, அவ்வப்போது ஆங்காங்கே 
சில பெரியோர்கள்‌ தோன்றி சமரச மனப்பான்மையை 
வளர்க்க முயன்றிருந்தும்‌, வேறுபாடுகளும்‌ பிரிவுணர்ச்9 
யும்‌ இறுகி உறைந்துவிட்டன. இது நமது நாட்டின்‌ 
சமய வரலாற்றின்‌ : ஒரு முக்கிய இயல்பு. ஓற்றுமை 
உணர்ச்சியை வளர்ப்பதை விட பிரிவுணர்ச்சியைக்‌ 
கிளப்புவது, அன்றும்‌, இன்றும்‌ இலகுவாயிருப்பது கவனிக்‌ 
கத்‌ தக்கது. 


ஆத்திக மதங்களைப்‌ பொறுத்த வரையில்‌ ஒருவன்‌ 
எந்த மதத்தைச்‌ சேர்ந்தவன்‌ என்பதைக்‌ தீர்மானிக்க 
ஓரே ஒரு அளவு கோல்தான்‌ உண்டு. அவன்‌ எந்தக்‌ 
கடவுளைப்‌ பரம்‌ பொருளாசக்‌ கொண்டு முக்கியமாகவும்‌ 
வழக்கமாகவும்‌ வணங்குகிறான்‌ என்பதுதான்‌ இந்த அளவு 
கோல்‌. பரமரிவனைப்‌ பரம்பொருளாகக்‌ கொண்டு 'அவ 
ரைத்‌ தனியாகவோ அல்லது அவருடன்‌ பிணைந்த உமை, 
கணபதி, முருகன்‌ ஆகியோருடன்‌ கூடவோ வணங்கி 
வழிபாடு செய்பவர்கள்‌ எல்லோரையும்‌ சைவ சமயத்‌ 
தைச்‌ சேர்ந்தவர்களாகக்‌ கருத வேண்டும்‌. அதேபோல்‌ 
தான்‌ விஷ்ணுவையோ (ஸ்ரீமந்‌ நாராயணன்‌ என்றாலும்‌ 
மகா விஷ்ணுதான்‌) அவருடைய விபவத்‌ தோற்றங்களா 
கிய இராமர்‌, கிருஷ்ணர்‌ போன்ற அவதாரங்களையோ 
வணங்கி வழிபாடு செய்வோர்கள்‌ எல்லோரும்‌ வைணவ 
மதத்தைச்‌ சேர்ந்தவர்கள்‌. இந்த உண்மைக்ரு மாறாக 
இன்று சில கருத்துக்கள்‌ நிலவி வருகின்றன. ஒருவனு 
டைய மதத்தைத்‌ தீர்மானிப்பதற்கு அவன்‌ வணங்கும்‌ 
பரம்‌ பொருளுடன்‌ எந்த தரிசனத்தைச்‌ சேர்ந்தவன்‌ 
என்பதையும்‌ சேர்த்துக்‌ கவனித்துப்‌ பாகுபாடு செய்யும்‌ 
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வழக்கமும்‌ தோன்றியிருக்கிறது. உதாரணமாக சங்கரரின்‌ 
அத்வைதத்தைப்‌ பின்பற்றுபவர்களோ, அல்லது அதைப்‌ 
பொதுவாக ஆதரிப்பவர்களேோ சிவபெருமானையே பரம்‌ 
பொருளாகக்‌ கொண்டு வணங்கி வழிபட்டாலும்‌. அவர்‌ 
கள்‌ சைவ சமயத்தைச்‌ சேர்ந்தவர்கள்‌ அல்லர்‌ என்றும்‌, 
ஸ்மார்த்த மதத்தைச்‌ சேர்ந்தவர்கள்‌ என்றும்‌ சிலர்‌ கூறி 
வருகிறார்கள்‌. அத்வைத வேதாந்தத்தைக்‌ கைக்கொள்‌ 
பவர்கள்‌ பிராமணர்கள்தான்‌ என்றும்‌ அவ்வித பிரா 
மணர்களை சிவனைப்‌ பரம்‌ பொருளாகக்கருதி வழி பட்டா 
லும்‌ அவர்களைச்‌ சைவ மதத்தைக்‌ சேர்ந்தவர்கள்‌ என்று 
கருத முடியாது என்பது சிலரின்‌ கூற்று. அத்வைத 
வேதாந்தத்தை தத்துவ ரீதியாகச்‌ சார்ந்த பிராமணர்‌ 
களில்‌ ஒரு பகுதியார்‌ இதை ஏற்றுக்‌ கொண்டிருக்கிறார்‌ 
கள்‌. தமிழ்‌ நாட்டைச்‌ சேர்ந்த பிராமணர்‌ அல்லாத 
சைவப்‌ புலவர்களில்‌ கலர்‌ இதே கருத்தை வேறு காரணங்‌ 
களுக்காக ஆதரிக்கிறார்கள்‌. ஓருவன்‌ சிவபெருமானை 
குனிப்பூசை மூலமாகவோ, ஆலயங்களிலோ, பரம்‌ பொரு 
ளாகக்‌ கொண்டு வணங்கி வந்தாலும்‌ அவன்‌ மெய்கண்ட 
தேவர்‌ அமைத்த சைவ சித்தாந்தக்‌ கோட்பாட்டை 
ஏற்றுக்‌ கொண்டால்தான்‌ சைவ சமயத்தைச்‌ சேர்ந்த 
தாகக்‌ கொள்ளலாம்‌ என்பது இவர்கள்‌ கொள்கை. 


இக்‌ கொள்கை, மதத்தையும்‌, தரிசனங்களையும்‌ 
சேர்த்துக்‌ குழப்பியதன்‌ விளைவாகப்‌ பிறந்திருப்பதால்‌ 
அது முற்றிலும்‌ தவறு என்பதை இங்கே குறிப்பிட வேண்‌ 
டும்‌. அறிவியல்‌ துறையைச்‌ சார்ந்த ஞான தத்துவக்‌ 
கொள்கைகளை வைத்து அதைக்‌ கொண்டவர்களின்‌ 
மதத்தை வகுப்பது பொருத்தமில்லை. நமது மரபுக்‌ 
கேற்றதுமில்லை. சிவனை வழிபடுபவர்கள்‌ எல்லோரும்‌ 
மெய்கண்ட “சைவ சித்தாந்த தத்துவத்தையோ, 
விஷ்ணுவை வணங்குபவர்கள்‌ எல்லோரும்‌, இராமா 
நுசரின்‌ விசிஷ்டாத்வைத தத்துவத்தையோ கட்டாயம்‌ 
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நம்பி பின்பற்ற வேண்டும்‌ என்று சொல்வது சரியில்லை. 
இவ்வாறு கருதுவது நமது நாட்டு சமய வரலாறு காட்‌ 
டும்‌ பாதையை விட்டுச்‌ செல்வதாகும்‌. சிவன்‌, விஷ்ணு 
வழிபாடுகள்‌ நமது நாட்டில்‌ மிகப்‌ பழமையான காலத்‌ 
திலிருந்தே இயங்கி வருகின்றன. ஞானத்‌ தத்துவக்‌ 
கோட்பாடுகள்‌, வெகு காலத்திற்குப்‌ பின்னர்‌ தோன்றி 
மாறிக்‌ கொண்டும்‌ விரிந்து கொண்டும்‌ வந்திருக்கின்‌ றன. 
ஆகையால்‌ இவற்றில்‌ நம்பிக்கையையும்‌ கடவுள்‌ வழி 
பாட்டையும்‌ இணைத்து மதப்‌ பிரிவுகளை வகுப்பது சமய 
பண்பாட்டுக்கும்‌ பகுத்தறிவுக்கும்‌ ஒவ்வாதது, 


இன்னொரு முக்கியமான விஷயத்தையும்‌ இங்கு 
குறிப்பிடவேண்டும்‌. ஸ்மார்த்தம்‌ என்று ஒரு மதம்‌ நமது 
நாட்டில்‌ என்றுமே இருந்ததில்லை. சிவனை வணங்கும்‌ 
பிராமணர்களை, விஷ்ணுவை வணங்கும்‌ அய்யங்கார்‌ 
களினின்றும்‌ பிரித்துக்காட்ட “ஸ்மார்த்தர்கள்‌” என்று 
கூறுவது சாதாரண மக்களின்‌ பேச்சு வழக்கு. எதுபோல்‌ 
என்றால்‌, பிராமணர்‌ அல்லாதாரில்‌ மாமிசம்‌ சாப்பிடாத 
வர்களைச்‌ “சைவர்கள்‌? என்றும்‌, இறைச்சி உண்ணும்‌ 
பழக்கமுடையவர்களை “அசைவர்கள்‌” என்றும்‌ சொல்வது 
போல. இது மக்களின்‌ பேச்சு வழக்கு; இதற்கு மத அடிப்‌ 
படை கிடையாது. இந்து தர்ம சாஸ்திரங்களான 
ஸ்மிருதிகள்‌ பொதுவாக பதினெட்டு என்றிருந்த போதி 
லும்‌ பொருண்மையில்‌ ஒன்றுதான்‌. அவைகளில்‌ மிகவும்‌ 
முக்கியமான மூன்று, மனு, ஆபஸ்தம்பம்‌, பராசரம்‌ 
ஆகியவை. இவற்றில்‌ காணப்பெறும்‌ விதிகளின்படி 
அமைந்த வாழ்க்கைமுறைதான்‌ ஸ்மார்த்தம்‌ என்பது. 
பிராமணர்களின்‌ சமஸ்காரங்களும்‌ வாழ்க்கை. முறையும்‌ 
பெரும்பாலும்‌ இவ்‌ விதிகளைத்‌ தழுவியது. சமுதாயத்தின்‌ 
மற்றப்‌ பிரிவினர்கள்‌ பலரும்‌ இந்த. முறையை ஏற்றுக்‌ 
கொண்டு வாழ்க்கையை நடத்தி வந்திறாச்கிறோர்கள்‌. 
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நாட்டின்‌ இந்து சமுதாயம்‌ முழுவதற்கும்‌ பொருந்தக்‌ 
கூடிய அளவில்‌ நடைமுறையில்‌ இருக்கும்‌ இந்து சட்டம்‌ 
ஸ்மிருதிகளின்‌ அடிப்படையில்‌ அமைந்திருப்பது வெளிப்‌ 
படை... சில பிரதேச வேறுபாடுகளும்‌, சில சமூகப்‌ பகுதி 
களுக்கு அவர்களுடைய பழக்க வழக்கங்களையே சட்ட 
மாகக்கருதி அமல்படுத்தும்‌ மாறுதல்களும்‌ இருந்த 
போதிலும்‌, அவை இந்துக்களின்‌ சட்டம்‌ ஸமிருதிகளி 
லுள்ள விதிகளிலிருந்து பெரும்பாலாக அமைதந்திருக்‌ 
- கிறது என்ற உண்மையை பாதிக்காது. ஸ்மிருதிகளில்‌ 
. காணப்பெறும்‌ விதிகள்‌ காலத்தாலும்‌ சமுதாய வளர்ச்சி 
. யாலும்‌ மாறக்கூடியவை. இந்த தத்துவத்தை அனு 
சரித்தே காலப்போக்கில்‌ எத்தனையோ மாறுதல்கள்‌ 
ஏற்பட்டு இந்து சட்டமும்‌ மாறிக்கொண்டே வந்திருக்‌ 
கிறது. தற்காலத்தில்‌ கூட சீர்திருத்தவாதிகள்‌ அரசியல்‌ 
அதிகாரத்தைப்‌ பயன்படுத்தி இந்து சட்டத்தின்‌ பல 
விதிகளையும்‌, ஏன்‌ அடிப்படையான கொள்கைகளையும்‌ 
கூட, மாற்றி வருகிறார்கள்‌. ஆகவே ஸ்மார்த்தம்‌ என்பது 
ஒரு மதம்‌ இல்லை யென்றும்‌, ஸ்மிருதிகளின்‌ அடிப்படை 
யில்‌ அமையக்கூடிய வாழ்க்கைமுறை என்றும்‌ நாம்‌ 
உணர வேண்டும்‌. இந்துக்களின்‌ சமய, சமூதாய வாழ்க்‌ 
கைக்கு வேதங்களும்‌, ஸ்மிருதிகளும்‌ ஆதார நூல்கள்‌ 
என்றும்‌, அவைகள்‌ ஒன்றுக்‌ கொன்று வேறுபட்டால்‌ 
வேதங்களையே பிரமாணமாகக்‌ கொண்டு ஸ்மிருதிகளைத்‌ 
| தள்ளிவிடலாம்‌ என்றும்‌ நமது முன்னோர்‌ கொண்ட 
கொள்கையும்‌ இங்கு குறிப்பிடத்தக்கது. * அத்துடன்‌ 
இன்றைய பிராமணர்களின்‌ வாழ்க்கையில்‌ ஸ்மிருதிகளில்‌ 
காணப்பெறும்‌ விதிகளில்‌ ஒரு சிறு பகுதியே அனுஷ்டிக்‌ 
கப்படுகிறது. 


ட “ர 


1 தமிழ்‌ சமய, ஞான இலக்கியங்களில்‌ ஸ்மார்த்தம்‌ என்பதைப்‌ பற்றிய 
பிரஸ்தாபம்‌ அருஒயே காணப்‌ பெறுறது. 
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இன்னொரு விஷயமும்‌ நமது கவனத்திற்குரியது. 
தமிழ்‌ மொழியில்‌ மதத்தைப்‌ பற்றியும்‌ தத்துவ ஞான 
தரிசனங்களையும்‌ பற்றியுமுள்ள தனி சமய நூல்கள்‌ பிற்‌ 
காலத்தில்தான்‌ (அதாவது கி. பி. 78-வது நூற்றாண்‌ 
டுக்கு இப்பால்தான்‌) தோன்றியிருக்கின்றன. இவற்றிற்கு 
முன்னிருந்த தேவாரம்‌, திருவாசகம்‌ முதலிய சைவத்‌ 
திரு முறைகளிலுள்ளவை தோத்திரப்‌ பாடல்களாகிய 
பதி இலக்கியம்‌; திவ்வியப்‌ பிரபந்தத்திலுள்ள பாசுரங்கள்‌ 
ஆழ்வார்களின்‌ அருளிச்‌ செயல்கள்‌. விசிஷ்டாத்வைதத்‌ 
திற்கு உரிய சாத்திரங்கள்‌ வட மொழியிலும்‌ மணிப்ர 
வாள்‌ நடையிலுள்ள நூல்களிலும்‌ அநேகமாக உரை 
நடையிலேயே அமைந்திருக்கின்றன: சைவ சித்தாந்தத்‌ 
திற்கு மெய்கண்டாரின்‌ சிவஞான போதமும்‌ அருள்‌ 
நந்தியின்‌ சிவஞான இத்தியாரும்‌, உமாபதியின்‌ சிவப்‌ 
பிரகாசம்‌, திருவருட்பயன்‌ உள்பட பதினான்கு சித்தாந்த 
சாத்திரங்களும்‌ எழுதப்பெற்றிருக்கன்‌ றன. இவற்றில்‌ 
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கி. பி. 18-ம்‌ நூற்றாண்டில்‌ எழுதப்‌ பெற்ற பரஞ்சோதியா 
ரின்‌ திருவிளையாடல்‌ புராணத்தில்‌ சிவபெருமான்‌ வேதத்‌ 
திற்குப்‌ பொருள்‌ அருளிச்‌ செய்த படலத்தின்‌ 41-வது பாட்டு 
இது. 
மறைவழி மதங்கட்கெல்லா மறை பிரமாணம்‌ பின்சென்‌ 
றறை தரு மிகுதியெல்லா மவைக்க குணமாமின்ன 
முறையினான்‌ மார்த்த மென்று மொழிவதும்‌ மார்த்தஞ்‌ 
சேர்ந்த 
துறைகள்‌ வைதிகமா மேலாச்லவதிச்‌ சுத்தமார்க்கம்‌ 
வேதத்தில்‌ காணப்பெறும்‌ கர்மகாண்டத்திற்கு ஸ்மிருதிகள்‌ 
அநுகுணமாயிருந்தால்‌ அவை ஏற்றுக்கொள்ளத்தக்க 
வாழ்க்கை முறை என்பதுதான்‌ இதன்‌ கருத்து. இதையே 
சேக்கிழார்‌ “உலகியல்‌ வேத நாலொழுக்கம்‌” என்கிறார்‌. இது 
கடவுட்‌ தத்துவமுடைய மதம்‌ இல்லை. 
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செறிந்த பொருண்மையும்‌ திட்பமான வாக்கும்‌ தெளி 
வும்‌, ஓரளவு கவிதைச்‌ சுவையும்‌ காணப்பெறுகின்றன. 
மெய்கண்டாரின்‌ இத்தாந்தத்தினின்றும்‌ வேறுபட்டு, 
கண்ணுடைய வள்ளலார்‌ “ஓழிவி லொடுக்கம்‌? என்ற கவி 
நயமுடைய ஞான நூலையும்‌ பிற செய்யுள்‌ நூல்களையும்‌ 
இயற்றி ஐக்கியவாத சைவம்‌” என்ற தத்துவத்தைத்‌ 
தோற்றுவித்து விளக்கினார்‌. இந்த தத்துவம்‌ அத்துவித 
வேகாந்தத்திற்குக்‌ கட்டிய உறவு பெற்றிருக்கிறது 
என்று கூறலாம்‌. ஏறக்குறைய அதே காலத்தில்‌ தத்து 
வராயார்‌, பாடுதுறை, அஞ்ஞவதைப்பரணி, மோக 
வதைப்பரணி போன்ற பல நூல்களைச்‌ சமைத்து அத்து 
வித வேதாந்தத்தை விளக்கிப்‌ பரப்பினார்‌. தமது குரு 
வான சொரூபானந்தருடன்‌ ஒத்துழைத்து சிவப்பிரகாச 
பெருந்திரட்டு, குறுந்திரட்டு என்று வேதாந்தக்‌ கண்‌ 
ணோட்டத்தில்‌ ஒரு அருமையான தொகை நூலைச்‌ செய்‌ 
தார்‌. பின்னர்‌, துறைமங்கலம்‌ சிவப்பிரகாச சுவாமிகள்‌ 
“வேதாந்த சூளாமணி?” என்ற செய்யுள்‌ நூலை அத்துவித 
வேதாந்தத்தைப்‌ பொருளாகக்‌ கொண்டு சமைத்தார்‌. 
1897-ல்‌ இந்த நூலைப்‌ பதிப்பித்தவர்கள்‌ “வட மொழி 
யிலமைந்த உத்தரமீமாஞ்சையிலுள்ள பிரமகாண்ட 
பொருட்கு முரணாது நவரஸமாய்த்‌ தென்‌ மொழியாப்‌ 
பில்‌ துறைமங்கலம்‌ சிவப்பிரகாச சுவாமிகள்‌ அருளிய”? 
என்று அதன்‌ முதல்‌ பக்கத்தில்‌ நூல்‌ தலைப்புப்‌ பெயருக்கு 
அடைமொரழியாகக்கூறியிருக்கிறார்கள்‌. அவரே “சித்தாந்த 
சிகாமணி?” என்ற ஒரு தத்துவ நூலை, செய்யுள்‌ நடை 
யில்‌ எழுதி வீரசைவ மதத்தின்‌ ஞானக்‌ கொள்கை 
களுக்கு விளக்கம்‌ நல்இியிருக்கிறார்‌. தாண்டவராய 
சுவாமிகளால்‌ ஆக்கப்பெற்றும்‌ சமீபகாலம்‌ வரை தமிழறி 
ஞர்களால்‌ விருப்புடன்‌ பயிலப்பெற்றும்‌ வந்ததுமான 
“கைவல்ய நவநீதம்‌” என்ற ஞானக்‌ தமிழ்‌ யாப்பு அத்து 
வித வேதாந்தத்தை தெளிவாகக்‌ கூறும்‌ அருமையான 
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நூல்‌. கண்ணுடைய வள்ளலார்‌, துறைமங்கலம்‌ சிவப்பிர 
காச சுவாமிகள்‌, தாண்டவராய சுவாமிகள்‌ ஆகியோர்‌, 
மெய்கண்ட சைவ சித்தாந்தத்தினின்றும்‌ வேறுபட்ட 
தத்துவ ஞான நூல்களை இயற்றியிருந்த போதிலும்‌ 
சிவனையே பரம்‌ பொருளாகக்‌ கொண்டு வழிபட்டவர்‌ 
கள்‌. அத்துவித வேதாந்தத்தில்‌ மிகவும்‌ ஈடுபட்ட பல 
நூல்களை இயற்றிய அப்பய்ய.இீட்சதர்‌, நீலகண்ட தீட்சதர்‌ 
கோடகநல்லூர்‌ சுந்தரசுவாமிகள்‌ ஆகியோர்‌ இவ்வாறு 
சிவனையே வழிபட்டவர்கள்‌. இவர்கள்‌ எல்லாம்‌ சைவ 
சமயத்தைச்‌ சேர்ந்தவர்கள்‌ அல்லர்‌ என்று எவராலும்‌ 
துணிந்து கூறமுடியுமா? ஞானத்திலும்‌, யோகத்திலும்‌ 
அநுபவ ரீதியாக முறையாக ஈடுபட்ட ஞானிகள்‌, சாதி, 
சமயம்‌ முதலியவற்றைக்‌ கடந்தவர்கள்‌ என்று நமது 
முன்னோர்கள்‌ கொண்ட கொள்கையையும்‌ நாம்‌ மறந்து 
விடச்‌ கூடாது. ஞானிகள்‌ அடையக்‌ கூடிய ஜீவன்‌ முக்த 
அல்லது துரியாதீத நிலை, சமயங்களுக்கு அப்பாற்பட்டது 
என்பதை எல்லாச்‌ சமயங்களைச்‌ சேர்ந்த ஞானிகளும்‌ 
பறைசாற்றியிருக்கிறார்கள்‌. 


கடவுளை வழிபடுவதற்கு பக்தியும்‌ இரத்தையும்தான்‌ 
அவசியம்‌; அவற்றைப்‌ பற்றித்‌ தெரிந்துகொள்ள புராண 
இதிகாச கேள்வி ஞானம்‌ கூடப்‌ போதும்‌. நமது நாட்டில்‌ 
பண்டைக்கால முதல்‌ இன்று வரை இருந்துவரும்‌ பெள 
ராணிகர்களும்‌ சமயவாதிகளும்‌ ஒவ்வொரு தலைமுறை 
யிலும்‌ இந்தப்‌ பணியை ஆற்றி வதந்‌இருக்கிறார்கள்‌- 
தத்துவ ஞான தரிசனங்கள்‌ சம்பந்தப்பட்ட வரையில்‌ 
அவற்றின்‌ இயல்புகள்‌, நுட்பங்கள்‌ ஆகியவற்றைப்‌ புரிந்து 
கொண்டு இது சரி, இது சரியில்லை என்று இர்மானிக்கும்‌ 
சக்தியை ஒருவன்‌ பெறுவதற்கு குருமுகமாகப்‌ பல வருடங்‌ 
கள்‌ பயிற்சி பெறவேண்டும்‌. சாதாரணமாகப்‌ படித்தவர்‌ 
கள்‌ என்பவர்களுக்கும்‌, இவ்வித பயிற்சி அவசியம்‌. 
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தகுந்த குருவை அடையும்‌ பாக்கியம்‌ கிட்டாதவர்கள்‌, 
தாமாகவே படித்து சிந்தனை செய்து ஓரளவு தெரிந்து 
கொள்ளலாம்‌. நமது சமுதாயத்தில்‌ இவ்வாறு குருமுக 
மாகவும்‌ சொந்தமாகவும்‌ தரிசன அறிவுள்ளவர்களின்‌ 
எண்ணிச்கை மிகவும்‌ சுருக்கமாகவே இருக்கும்‌. மத வழி 
பாடுகளுக்கும்‌ மக்களின்‌ மத உணர்ச்சிக்கும்‌ போக்குவிடு 
வதற்கும்‌ நாடெங்கும்‌ ஆலயங்கள்‌. இருக்கின்றன. 
தத்துவ ஞான தரிசனங்களைப்‌ 1 போற்றிப்‌ பாதுகாத்து 
அவற்றைப்‌ பிரசாரம்‌ செய்வதற்கும்‌ இடைக்காலத்தில்‌ 
மடங்கள்‌ நிறுவப்பெற்று அவை இன்று வரை நிலைத்தகு 
கின்றன. ஓவ்வொரு மடத்தின்‌ சிடர்களை எல்லாம்‌, அது 
வளர்க்கும்‌ தரிசனத்தைப்‌ பின்‌ பற்றியவர்கள்‌ என்று 
பெயரளவில்‌ கொள்ளப்படுகிறது. வரலாற்று முறையில்‌ 
நோக்கினால்‌ மதங்களும்‌ மதப்பிரிவுகளும்‌ அவற்றைச்‌ 
சார்ந்த தரிசனங்களும்‌ இரண்டறச்‌ சேர்ந்தே இயங்கி 
. வளர்த்து வந்திருக்கின்றன. இந்த முறையைத்‌ தவிர்க்‌ 
1 கவோ மாற்றவோ முடியாது. இருந்த போதிலும்‌ ஒரு 
வனின்‌ சமயத்தைத்‌ தீர்மானிக்கும்‌ போது அவன்‌ எத்தச்‌ 
கடவுளைப்‌ பரம்பொருளாகக்‌ கருதி வழிபடுரறொனோ அதை 
வைத்துத்தான்‌ முடிவு கட்டவேண்டும்‌ என்ற கொள்‌. 
(1 கையைப்‌ பற்றிக்‌ கருத்து வேறுபாடுகள்‌ இருக்க முடியாது; 
அந்தந்த ஞான தரிசனத்தை அடைமொழியாகச்‌ சேர்த்‌ 
துக்‌ கூறலாம்‌, அவசியமானால்‌. 1 
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10 முடிவுரை 

மனிதன்‌ பல இடையூறுகளை எதிர்த்து, நாகரிகப்‌ 
பாதையில்‌ தனது வாழ்வை அமைத்து முன்னேறிக்‌ 
கொண்டு வரும்போது ஒரு கட்டத்தில்‌ மொழியைச்‌ 
கண்டுபிடித்து உருவாக்கினான்‌. இன்னொரு கட்டத்தில்‌ 
சமயத்தை அமைத்துக்‌ கொண்டான்‌. உலகத்தின்‌ பல 
பாகங்களிலுள்ள சமுதாயங்களின்‌ நிலைக்கேற்ப, பல 
மொழிகளும்‌ சமயங்களும்‌ தோன்றி வளர்ந்தன. 
மொழிமுந்தியதா, சமயம்‌ முந்தியதா என்பதை நிச்சய 
மாய்த்‌ இர்மானிக்க முடியாது. சமயமே முந்தி தோன்றி 
யிருக்கலாம்‌ என்பது சில விஞ்ஞானிகளின்‌ கருத்து. பண்‌ 
டைக்காலத்தில்‌ சமயத்தில்‌ ஈடுபட்டவர்களில்‌ பெரும்‌ 
பாலோர்‌ கவிஞர்களாய்‌ இருந்தார்கள்‌ என்றும்‌, ஆடலும்‌ 
பாடலும்‌ ஆதி மனிதனின்‌ உடன்பிறப்பு என்றும்‌, 
இவற்றிலிருந்துதான்‌ பின்னர்‌ சமயம்‌ பிறந்திருக்க 
வேண்டும்‌ என்றும்‌ வேறு சிலர்‌ கூறியிருக்கிறார்கள்‌. இது 
எவ்வாறாயினும்‌, சமயங்களுக்கும்‌, கவிதைக்கும்‌ பாட்டுக்‌ 
கும்‌ வெகு காலமாக தொடர்பு இருந்திருக்கிறது. 


வரலாற்றுப்‌ பாதையில்‌ விஞ்ஞானக்‌ கண்ணோட்டத்‌ 
துடன்‌ சென்றால்‌ சமயங்களைப்‌ பற்றிய சில உண்மைகள்‌ 
விளங்கும்‌. எல்லாச்‌ சமயங்களின்‌ பிறப்பு, வளர்ச்சி முதலி 
யவை அநேகமாக ஓரே முறையைப்‌ பின்‌ பற்றியே 
உள்ளன என்பது இவற்றில்‌ ஒன்று. சமயங்களின்‌ செல்‌ 
வாக்கும்‌, வலிமையும்‌, வியாபகமும்‌ கூடக்‌ குறைய 
இருந்த போதிலும்‌, மனித சமுதாயத்தில்‌ அரசர்களும்‌ 
ஆண்டிகளும்‌ இருப்பதுபோல்‌, சமயங்களிலும்‌ அதிக 
ஏற்றத்‌ தாழ்வு இருப்பினும்‌, எல்லா சமயங்களுக்கும்‌ சில 
இயல்புகள்‌ பொதுவாக இருக்கும்‌ தன்மை சிந்தனைக்‌ 
குரியது. சமயங்களுக்கு மங்கல வாழ்த்து சொல்வது 
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போல்‌ இதைப்‌ பற்றி சில வார்த்தைகள்‌ கூற வேண்டும்‌. 
அறுவகைச்‌ சமயத்தைப்‌ பற்றிய இவ்‌ ஆராய்ச்சி நூலுச்‌ 
கும்‌ மங்களம்‌ பாடும்‌ முறையில்‌. 

உலகத்தில்‌ பரவியிருக்கும்‌ வளர்ச்சி அடைந்த எல்லா 
சமயங்களும்‌ மூன்று பெரிய துறைகளில்‌ விரிந்து இயங்கி 
வந்திருக்கின்றன. இந்த பிரபஞ்சத்தின்‌ சிருஷ்டியையும்‌, 
அதில்‌ மனிதனுள்பட பல்லாயிரக்கணக்கான ஜீவராசிகள்‌ 
தோன்றின விதத்தையும்‌ பற்றிய கொள்கைகளும்‌, 
அவன்‌ ஆதிகாலந்‌ தொட்டு வணங்கி வந்த கடவுளர்கள்‌ 
தேவர்கள்‌ கூட்டம்‌ பற்றி மக்களிடம்‌ எழுந்த அறிவும்‌ 
நம்பிக்கைகளும்‌, சமயங்களின்‌ முதலாவதாகிய அஸ்தி 
வாரத்துறை ஆகும்‌. இவற்றின்‌ அடிப்படையில்‌ சமுதா 
யத்தில்‌ மனிதன்‌ தனது இனத்தைப்‌ பெருக்கி (அளவுடன்‌ 
அன்று; அது இன்றையக்‌ கருத்து) பயனுள்ள முறையில்‌ 
வாழ்வதற்கு வகுத்துக்‌ கொண்ட கடவுள்‌ தத்துவமும்‌, 
சமுதாய ஒழுக்கமும்‌ அதைச்‌ சார்ந்த விதிகளும்‌, கலாச்‌ 
சாரமும்‌, கலைகளும்‌ அறிவியல்‌ சாத்திரங்களும்‌, இவற்றை 
எல்லாம்‌ ஒழுங்குபடுத்தி செயலாற்ற நிறுவப்‌ பெற்ற 
ஸ்தாபனங்களும்‌ அவற்றின்‌ நடைமுறைகளும்‌, சமயங்‌ 
களின்‌ இரண்டாவது பெரிய துறையைச்‌ சேரும்‌. இவ்‌ 
இரு துறைகளிலும்‌ விளைந்த சூழ்‌ நிலையில்‌ வாழ்ந்த சில 
மகான்கள்‌, தங்களுடைய ஆன்ம அறிவுத்‌ தேட்டத்‌ 
தாலும்‌, இவிர பக்தி உணர்ச்சியில்‌ தோய்ந்த கடவுள்‌ 
அநுபவத்தாலும்‌ மனிதகுலம்‌ உய்வதற்குக்‌ காட்டிய 
ஞானப்‌ பாதைகள்‌ சமயங்களின்‌ மிக உயர்வான மூன்றா 
வது துறையாகும்‌. 

இம்‌ மூன்று துறைகளும்‌ வெகு காலமாகச்‌ சேர்ந்து 
இணைந்து செயல்பட்டிருப்பதின்‌ விளைவாகத்தான்‌, சமயங்‌ 
கள்‌, வெவ்வேறாக இருந்த போதிலும்‌, முழுமையாக உரு 
வாக்கப்‌ பெற்று, இன்றைய பகுத்தறிவு கலந்த விஞ்ஞான 
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சகாப்தத்திலும்‌, கோடிக்கணக்கான மக்களை சவர்தந்திருச 
கின்றன. அத்துடன்‌ லெளகீக வாழ்வைத்‌ துறந்து, இறை 
பணியிலும்‌, கடவுள்‌ உணர்ச்சியால்‌ தூண்டப்பெற்றி 
சமூக முன்னேற்ற வேலையிலும்‌, ஏழைகளுக்கும்‌ நோயுற்ற 
வர்களுக்கும்‌ வாழ்வு அளிக்கும்‌ பணியிலும்‌, தங்கள்‌ வாஜி 
நாள்‌ முழுவதையும்‌. செலவழித்த ஆயிரக்‌ கணக்கான 
படித்த ஆண்‌ பெண்‌ துறவிகளின்‌ முழு நேர சேவையை 
யும்‌ தியாகத்தையும்‌ சமயங்கள்‌ பெற்றிருக்கின்றன. பண்‌ 
டைக்காலம்‌ முதல்‌ உலகு எங்கும்‌ சிற்ப அழகுகள்‌ 
நிறைந்த ஆலயங்கள்‌, வழிபாட்டு நிலையங்கள்‌, மடங்கள்‌, 
கலைக்‌ கூடங்கள்‌ எண்ணிறந்து நிறுவப்‌ பெற்றிருக்கின்றன: 
எத்தனையோ கவிஞர்களும்‌, கலைஞர்களும்‌ தங்களுடைய! 
தெய்வீக ஆற்றலை சமய வளர்ச்சிக்குப்‌ பயன்படுத்தி 
அழியாத இலக்கியத்தையும்‌ கலைச்‌ செல்வங்களையும்‌ 
படைத்திருக்கிறார்கள்‌. சமயம்‌ மனித நாகரிக முன்னேறி 
அத்த நாகரிகத்தைப்‌ பயன்படுத்தி வளம்‌ பெறச்‌ செய்த 
சக்திகளில்‌ முதன்மையாய்‌ இருந்திருக்கிறது என்பது 
அரலாறு காட்டும்‌ உண்மை. 


காலப்‌ போக்கில்‌ சமயங்களில்‌ பல' உட்பிரிவுகளும்‌ 
குறைபாடுகளும்‌ தோன்றி அவற்றின்‌ வலிமையைக்‌ 
குன்றச்‌ செய்த போதிலும்‌, மொத்தத்தில்‌ அவற்றின்‌ வியா 
பகம்‌ பெருஇக்‌ கொண்டேதான்‌ வந்திருக்கிறது. ரஷியா 
போன்ற கம்யூனிஸ்டு நாடுகளில்‌ மக்களின்‌ மீது சமயங்‌ 
கள்‌ செலுத்தும்‌ ஆட்சியை அழிக்க முயன்றும்‌ ஆளுநர்‌ 
கள்‌ தோல்விதான்‌ அடைந்திருக்கிறார்கள்‌. ஒவ்வொரு 
சமயத்திலும்‌, ஒவ்வொரு நாட்டிலும்‌ பல பெரியோர்கள்‌ 
வெவ்வேறு காலங்களில்‌ தோன்றி மக்களுக்கு யுதிய 
ஊக்கத்தைக்‌ கொடுத்து, பழமையை முற்றிலும்‌ விட்டு 
விடாமல்‌ சில புதிய பாதைகளையும்‌ காட்டி வந்திருக்கிறார்‌ 
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கள்‌. இருந்த போதிலும்‌ உலகத்தில்‌ பல நாடுகள்‌, பல 
மொழிகள்‌ இருப்பன போல்‌ பல சமயங்களும்‌ இயங்கி 
மனித சமுதாயத்தில்‌ பல வேற்றுமைகளுக்கு ஏதுவா 
யிருக்கின்‌ றன. இவ்‌ வேற்றுமைகளிலும்‌, ஒருவித ஒரு 
மைப்பாட்டுணர்ச்சிையை அவ்வப்போது ஞானிகள்‌ 
வளர்த்து வந்ததைக்‌ குறிப்பிட்டிருக்கிறோம்‌. இந்த 
நிகழ்ச்சியே, இருளில்‌ உழலும்‌ மனித சமுதாயம்‌ வெளிச்‌ 
சம்‌ பெற்று சரியான பாதையில்‌ முன்னேற, ஞானக்‌ 
கைவிளக்காக தொடர்ந்து சுடர்விட்டு எரிந்து கொண்டி 
ருப்பது, அவன்‌ செய்த தவப்பயன்‌ என்றுதான்‌ கருத 
வேண்டும்‌. உலகத்தின்‌ சரித்திரமே அதன்‌ பெரியோர்‌ 
களின்‌ சரித்திரம்தான்‌ என ஒரு வரலாற்று தத்துவ 
ஞானி கூறியிருப்பதும்‌ ஓரளவு உண்மையே. 


சிற்றி அச்சகம்‌, திருநெல்வேலி-1 


